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अध्यात्मकमलमातंण्ड 
[ सानुवाद ] 

प्रथम परिच्छ्रेद 
“ए- है 0 ६ ६६----- 

मंगलाचरण और प्रतिज्ञा 

प्रणम्य भाव॑ विश चिदात्मक समस्त-तत्ता्थ-विदं स्वभावतः | 
भमाण-सिद्ध नय-युक्ति-मंयुत॑ विमरक्न-दोपावरणं समन्‍्ततः ॥१॥ 
अनन्तधर्म समय हयतीन्द्रियं कुवादिवादाप्रहतस्वलत्तणभ्‌ । 

( णिधेतुमज्रत ५ ब्रंवेईपतग प्रणिघेतुमक्भुत< पदा्थेतत्य॑ भवतापशान्तये ॥२॥ 
( युग्मम ) 

अथ--जो सभावसे ही सर्वपदार्थोंका ज्ञायक है. प्रमाणसे मिद्ध 
है. नय और युक्तिसे निर्णीत हे, सब प्रकारके दोषों--रागद्रेप- 
मोहादिकों-तथा ज्ञानावरणादि आचरगसे मुक्त है, अत्यन्त निमल 
है और चेतस्यस्वरूप है उस भावको-शुद्ध आत्मस्वभावरूप 

# 'ब्रवेष्पवर्मश्य चे हेतुमदभु्त'ं इत्यपि पाठ: 
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बीतराग परमात्माको--ममस्कार करके में (राजमल्ल) मोक्ष-प्राप्ति 
तथा भव-तापकी शान्तिके लिये--संसारमें होनेवाले मोहादिजन्य 

परिणामोंकी समाप्तिके लिये--अनन्तधमंवाले उस समयका-- 
आत्मद्रव्यका-बशन करता हूँ जो अतीन्द्रिय है--चच्चुरादि इन्द्रियों- 
से गम्य नहीं है-, जिसका स्वरूप कुबादियोंके प्रवादोंसे अखण्डित 

है--मिथ्या-मतियोंकी मिथ्या-युक्तियोंसे खण्डनीय नहीं है--ओर 
जो अद्भुत पदा्थतत्त्व है--अनेकप्रकारकी विचित्रताओंकों लिये 
हए्हे। 

भावाथ--चिद्वात्मक शुद्ध आत्मखखभावरूप परमात्माको नम- 
स्कार करके में सांसारिक संतापको शान्त करने और शाश्वत निरा- 
कुलतात्मक मोक्षको प्राप्त करनेके लिये अनन्त धर्मात्मक अतीन्द्रिय 
ओर अभेदम्वरूप जीव-तत्त्वका मुख्यतः कथन करता हूँ। साथ 

गीणरूपसे अजीवादि शेप पदार्थों तथा तस्वाोका भी बगाग 
करता हूँ। 

नप्रोष््तु तुम्य॑जगदम्ब भारति 
प्रमादपात्र कुक मां हि किड्टरम । 
तव॒ प्रमादादिह तचनिणय 

. यथास्ववाध॑ विदध खमंविदे ॥श॥। 
थ--है जगन्माता सरस्बति । में तुम्हें सादर प्रणाम करता हूँ 

मुझ सेवकको अपनी प्रसन्‍नताका पात्र बनाओ--मुमपर प्रसन्न 
होओ, भे तुम्हारी प्रसन्‍नतासे ही इस ग्रन्थम जीवादि-तस्त्वोंका 
निशुय अपनी बुद्धिक अनुसार आत्मज्ञानकी प्राप्तिक लिये 
करता हूँ। ० 

भावाथं-में इस धन्थकी रचना लोकम ख्याति, लाम तथा 
पूजादिकी प्राप्रिकी दृष्टिसे नहीं कर रहा हूँ। किन्तु इसमें साज्ञात तो 
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आत्मज्ञानकी प्राप्ति और परम्परासे दूसरोंको बोध कराना ही मेरा 
एक विशुद्ध लक्ष्य है। अतः हे लोकमाता जिनवाणी ! तुम मुभपर 
प्रसन्‍न होओ, जिससे में इस प्रन्थके निर्माण-कायको पूरा करनेमे 
समथ होऊँ। 

ग्रन्थके निर्माणमें प्रन्थकारका प्रयोजन-- 

पोहः सन्तानवर्ती भव-वन-जलदो द्रव्यकर्माधहेतु-- 
तचचन्नानप्मृर्तिव (१ + 

स्त्नज्ञानभमूर्तिवमनमिव खलु श्रदधानं# न तच्चे । 
मोह-त्ोभग्रमुक्का [द] दृगवगम-युतात्मच्चरित्राच्च्युतिश 
गच्डलध्यात्मकज्नधुपणिपरपरिख्यापनान्मे चितो5स्तम॥४॥ 

अथ--जो सनन्‍्ततिस चला आरहा हे--वीज-वृत्षादिकी तरह 
अनादिकालसे प्रवतमान है, भवरूपी बनको सिंचन करनवाला 
जलद है--उसे बढ़ानके लिय मेघ-स्थरूप है, ज्ञानावरणादि 
द्रब्यकम-समृहका कारण है, तत्त्वज्ञानका विधातक मृतरूप है-- 
हिताहितविवेकका साक्षात्‌ विनाश करनवाला हे--ओर बमनके 
समान तत्त्वम श्रद्धाको उत्पन्न नहीं होने देता। ऐसा वह मो 
ओर मोह-क्षोभसे विहीन तथा सम्यग्दशन-सम्यग्जानसे युक्त जो 
सम्यकचारित्र, उससे जो न्यति होरही है वह, इस तरह य दोनों 
( मोह और रक्नत्रय-च्यूति ) ही 'अध्यात्मकम्मलमातण्ड' के विशद 
व्याख्यानसे मर चित--आत्मासे अस्तको प्राप्त होबे-दर होथे। 

# श्रदरधीत न तत्त्व! इत्याप पाटः 3स्चर्त्राद्यता यम इत्यपि | 
पर-परिणतिहेतामंहिनाग्ने। -नु भावा-- 

ट्विर्तमनुमाव्यव्यासतिकल्मापिताया: । 

मम परमव्शिद्धिः शुद्धाचिन्‍्मात्रमूर्त-- 
भवबतु समयमारव्याग््ययवानुभूतः ॥ ३ ॥--समयसारकलशः 
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भावाथ--अनादिकालीन मोह-शत्रुसे संसारके सभी प्राणी 
भयभीत हैं। मोहसे ही संसार बढ़ता है, ज्ञानावरणादि द्रव्यकम्म 
उत्पन्न होते हैं और उनसे पुनः राग-हं प-क्रोध-मान-माया और 
लोभादि विभावपरिणामोंकी सृष्टि होती है। मोहके रहते हुए 
जीवको आत्मतत्त्वकी प्रतीति नहीं हो पाती--चह श्रमवश अपने 

चिदानन्दस्वरूपसे भिन्‍न स्त्री-मित्र ओर धन-सम्पदादि परपदार्थों- 
में आत्म-बुद्धि करता रहता है--अपनेसे सवंथा भिन्‍न होते हुए 
भी इन्हें अभिन्न ही सममता है। ओर इन्हींकी प्राप्रि एवं 
संरक्षणमें अपनी अमृल्य मानव-पर्यायको यों ही गैवा देता है-- 
आत्मस्वरूपकी ओर हृष्टिपात भी नहीं करपाता | यह सब मोहका 
विचित्र बिलास है। अतः अ्न्थकार कविवर राजमल्लजी अपनी यह 
इच्छा व्यक्त करते हैं कि मेश यह मोह और मोह-क्षोभसे रहित 
तथा सम्यदशन-सम्यज्ञानसे युक्त ऐसे सम्यकचारित्रसे जो च्युति 
हो रही है बह भी इस अध्यात्मकमलमातंण्डके प्रकाशन प्वं परि 
शीलनसे मेर आत्मासे विनाशको प्राप्र होवे-मुमे शुद्धरक्षत्रयकी 
प्राप्ति होवे । आचाय अमृतचन्द्रने भी समयसारकी टीका करते हुए 
उसके कलशाके तृतीय पद्ममें समयसारकी व्याख्यासे ख्याति, लाभ 
ओर पृजादिकी कोई अपक्षा न रखते हुए केवल परमविशुद्धि- 
की--बीतरागताकी--करामना को हैः क्योंकि आत्म-परिणति 
अनादिकमंबंधसे और मोहकमंके बिंपाकसे निरंतर कलुषित 
रहती है--राग-द्रेपादि-विभाव-परिणतिसे मलिन रहती है। 
इसी तरह उक्त कलशाका हिन्दी पद्मरूप अनुवाद करनेवाले 
प॑5 बनारसीदासजी भी एक पद्ममें परम-शुद्धता-प्राप्तिकी 
आकांत्षा व्यक्त करते हैं। वह पद्म इस प्रकार हैः-- 

हूं. निश्चय तिहँकाल शुद्ध चेतनमय-मूरति । 
पर-परिणति-संयोग भई जडता विस्फूरति ॥ 
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मोहकम॑ परहेंतु पाय, चेतन पर-रच्चय | 
ज्यों धतृर-रसपान करत, नर बहुविध नच्चय ॥ 
अब समयसार वशन करत परमशुद्धता होहु मुझ। 

अनयास बनारसिदास कहि मिटो सहज भ्रमकी अरुक ॥|४॥ 

माक्षका स्वरूप-- 

मोत्षः स्वात्मप्रदेशस्थितविविधविधेः कमपर्यायहानि- 
(३ [का द्विमलतरगुणोद्भ [4 

मूलाततत्कालचिचाद्वमलतरगुणोद्भूतिरस्या यथावत्‌ । 

स्थाच्छुद्वात्मोपलब्धेः. परमसमरसीभावपीयूषतृप्तिः 
शुक्लध्यानादिभावापरकरणतनोः संवराज्निजरायाः ॥५॥ 
अथ--अपने आत्मप्रदेशोंके साथ ( एक क्षेत्रावगाहरूपसे ) 

स्थित नानाविध ज्ञानावरणादि-कर्मोका कम-पर्यायरूपसे अत्यन्त 
क्षय होजाना--उनका आत्मासे प्रथक होजाना द्वव्य-मोक्ष है, ओर 
इस द्रव्य-मोक्षकालीन आत्मासे जो यथायोग्य विशुद्ध गुणोंका 
आविर्भाव होता है वह भाव-मोक्ष है. जो कि शुद्धात्माकी उप- 
लब्धिस्वरूप है। इस शुद्धात्माकी उपलब्धि होनेपर ही परम- 
समतारसरूप अम्ृतका पान होकर तृप्ति (आत्मसंतुष्टि) होती हे । 
ओर यह शुद्धात्माकी उपलब्धि शुक्रध्यानादिरूप संवर तथा निजरा- 
से आविभू त होती है ' 

भावाथ--आमममें मोक्षके द्रव्यमोक्ष ओर भावमोक्ष ऐसे दो 
भेदोंका वणन करके मोक्षके स्वरूपका कथन किया गया है। 
उन्हीं दोनों मोक्षोंका स्वरूप यहाँ बतलाया गया हे। दूध-पानीकी 
तरह आत्माके साथ ज्ञानावरणादि आठों कम मिले हुए हैँ, उनकी 
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कर्मपर्यायरूपसे आत्यन्तिक निवृत्ति होना तो द्रव्य-मोक्त है ओर 
आत्माके अनन्तक्ञानादि विमल-गुणोंका आविर्भाव होकर स्वात्मो- 
पलब्थि होना भाव-मोक्ष है| इसीको यों कह सकते हैं कि--सामा- 
न्‍्यतया स्वात्मोपलब्धिका नाम माक्ष हे, अथबा अत्माको 
उस अवस्थाविशेषका नाम मोक्ष है जिसमें सम्पू् कमम- 
लकलंकका अभाव हो जाता है ओर आत्माके समस्त अचिन्त्य 
स्वाभाविक ज्ञानादिगुण ओर अव्याब।धसुखशुण प्रकट हाजाते हैं।। 
यह शुद्वात्माकी उपलब्धिरूप मोक्ष कर्मोके सवथा क्षयस होता है । 
ओर कर्मोक क्षयके कारण संबर और निजरा हैं| | ये संवर ओर 
निजरा भी गुप्रि, समिति. थम, अनुप्रक्ञा, परीपहजय- चारित्र, तप 
तथा शुकलध्यानादिके द्वारा होते हैं-संवरसे तो नृतन कर्मोंका 
आगमन रकता है और निजरासे संचित कर्मोका सभा क्षय 
हाता है । इस तरह समस्त कर्मेके क्षीण हाजानपर आत्मामें 
अनन्तदशन और अनन्तज्ञानादि गुणसमूहकी उद्‌ भूति हाती है । 
ओर इस समय आत्मा समस्त संकल्प-विकल्परूप माहजालस सबथा 
बिमुक्त हाकर अपन चिदानन्दमय विज्ञानधन खभावमें स्थित हां 
जाता है । यही आत्माको सत्रसे परमान्च अवस्था है। और इस 
परमोच् अवस्थाका ग्राप्त करना ही प्रत्यक मुमुज्षु प्राणीका एकमात्र 
लक्ष्य है। प्रन्थकारन यहाँ इसी परमशान्त मांश्षावस्थाका स्वरूप 
बतलाया हे | 

' “निरबशेपनिराकृतकममलकलइ्डुस्याशरीस्यात्मनो5निन्‍्यस्वाभाविक- 
शानादिगुणमव्याबाधसुखमार्त्यन्तिकमवस्थान्तरं मोक्ष इति |” 

--सवा्थसिद्धि १-१ ( भूमिका ) 
 “बन्धहेत्वभावनिजराभ्यां कृत्सनकमविप्रमोक्षो मोक्षः |! 

“त्त्वाथसूत्र १ ०-२ 
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व्यवहार और निश्चय मोक्षमागका कथन-- 

सम्यर्ट््ञानवृत्त त्रितयमरपि युत॑ पोक्षमागों। विभक्ना- 
्‌ हो पी त्सवे स्वात्मानुभूतिभेवति च तदिदं निश्रयात्तचद्ष्टेः ६। 

एतदुद्वत च ज्ञाला निरुपधि-समये स्वात्मतत्वे निलीय 
यो निर्भेदोउस्ति भूयस्स नियतमचिरान्भोत्तमाप्नोति चात्मा।।६ 
अथ--व्यवहारनयस सम्यग्दशन, सम्यम्ज्ञान ओर सम्यक 

चारित्र इन तोनोंका ऐक्य माक्षमाग हे--कमबन्धनसे छटनेका 
उपाय है--ओऔर वास्तविक अथका विषय करनेवाले निमश्चय- 
यसे सम्यग्दशनादित्रयस्वरूप जो खानुभूति है वह भोक्षमाग 

है। इस प्रकार व्यवहार और निश्चयरूप मोक्षमागकी द्विविधता- 
को जानकर जो आत्मा उपधिरहित समयमें--विभावपरिणतिके 
अभावकालमें--स्वकीय आत्मतस्वमें लोन होकर अभेदभावरूप 
परिणत हाता हैे--बह नियमसे शीघ्र ही मोक्षको प्राप्त करता है। 

(सम्यग्द्शनज्ञानवारित्राणि मोक्षमाग:' तत््वाथसूत्र, १-१ 
मम्मत्तणाणजुत्त चारितं राग-दास-परिहीण । 

मोक्खस्स हर्वाद मग्गो भव्वाणं लद्धबुद्धीणं ॥१०६॥ 
धम्मादीसद॒हणंं सम्मतं णाणमंगपुव्वगद | 
चिट्ठा तव॑ हि चरिया ववहारों मोक्‍्खमग्गो त्ति ॥१६०॥ 

--पंचास्तिकाये, श्रीकुन्दकुन्दाचार्य: 
शणिच्चयणयेण भणिदो तिहि तेहिं समाहिदो हु जो अप्पा । 
णु कुणद किंचि वि अरण्णं ण॒ मुयदि सो मोक्खमग्गो त्ति ॥१६१॥ 

--पंचात्तिकाये, श्रीकुन्दकुन्दाचाय 
सम्यग्दशनज्ञानचारित्रसमाहित आत्मेव जीव- 
स्वभावनियतचरित्रत्वान्निश्येन मोक्षमागः |? 

--पंचास्तिकायटीकायां, अ्रमृतचन्द्राचाय 
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भावार्थ--गेक्षमाग दो प्रकारका है-व्यवहार मोक्षमाग 
ओर निश्चय मोक्षमाग। सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान ओर सम्यक- 
चारित्र इन तीनोंकी एकता व्यवहार मोक्षमाग हे। और 
इन तीनों स्वरूप स्वात्मानुभूति निश्चय मोक्षमाग है | जो भव्य ज्ञीव 
मोक्षमाग-कथनकी इस द्विविधताको जानकर आत्मस्वरूपमें लीन 
होते हैं और आत्माको पुठलादि परद्रव्योंसे सबेथा भिन्‍न 
सब्चिदानन्दमय एक ज्ञायकस्वरूप ही अनुभव करते हैं, वे शीघ्र 
ही आत्मसिद्धिको प्राप्त होते हैं ! 

व्यवहारसम्यक्त्वका खरूप-- 

यच्छूद्वान॑ जिनोक्रथ नयभजनत्सप्रमाणादवाध्या- 
ट्त्यक्षाचानुमानात कृतगुणगुणिनिर्णीतियुक्तं गुणादयम्‌ | 
तत्ाथानां स्वभावाद्‌ भ्रवविगमसमृत्पादलक्ष्मप्रभाजां 

[ ७. ए 

तत्मम्यक्त्व॑ वदन्ति व्यवहरणनयाद कमनाशोपशान्तेः ॥७॥ 
अथ--खभावसे उत्पाद, व्यय ओर धौव्यत्नक्षणको लिये हुए 

तक्त्वाथोका--जीव, अजीव, आख्रत्र, बन्ध, संवर, निजेरा और 
मोक्ष इन सात तक्त्वोंका अथवा पुण्य-पापसहित नव पदार्थोका-- 
जिनेन्द्रभगवानके वचनों( आगम )पे, प्रमाणसहित नेगमादि- 
नयोंके विचारसे, अबाधित (निर्दोष) प्रत्यक्ष तथा अनुमानसे-- 
ओर कर्मके ( दशनमोहनीय तथा अनन्तानुबन्धी कपायों ) 
के क्षय, उपशम तथा क्षयोपशमसे गुण-गुणीके नि्यसे युक्त 
तथा निःशंकितादिगुणोंसे सहित जो श्रद्धान होता है उसे व्यवहार- 
नयसे सम्यक्त्व कहते हँ--अर्थात्‌ वह व्यत्रहार सम्यक्त्व है | 

भावाथ--जीव, अजीव, आखब, बन्ध, संवर, निजरा और 
मोक्ष इन सप्त तक्त्वोंका अथवा पुएय-पापसहित नवपदार्थोंका विप- 
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रीताभिनिवेशरहित और प्रमाश-नयादिके विचारसहित जो 
श्रद्धान होता है उसे व्यवहार सम्यग्दशेन कहते हैं#॥। इन सात 
तक्त्वोंका उपदेश करनेवाले सच्चे देव, शात्र ओर गुरुका तीनमू- 
ढता और अष्टमदसे रहित श्रद्धान करना भी व्यवहार सम्यग्दशन 
हे। | इसके तीन भेद हँ--डपशमसम्यक्त्व, २ क्षायिकसम्यक्त्व 
ओर ३ ज्ञायोयशमिकसम्यक्त्व । 

9. उपशमसम्यक्त्व--अनादि ओर सादि मिथ्याद्रष्टि जीबके 
क्रमशः दशनमाहनीयकी एक वा तीन और अनन्तानुब्ंधीकी चार 
इन पाँच अथवा सात प्रक्ृतियों के उपशमसे जा तक्त्वश्रद्धान होता 
है उसे उपशम सम्यकत्व कहते हैं। यह सम्यकत्थ क्षायिकक समान 
ही अत्यन्त नि्मेल होता है। जेसे कीचड़ सहित पानीमें कतक- 
फल डाल देनेसे उसकी कीचड़ नीचे बेठ जाती है और पानी 
स्वच्छु एवं निमेल हो जाता है उसी प्रकार उक्त पाँच वा सात 
प्रकृतियोंके उपशमसे जा आत्म-निमलता अथवा विमल-रुचि 
होती है वह उपशम सम्यकत्व कहलाती है| ! 

# जीवाजीवादीनां तत्त्वाथानां स्देव कत्तंव्यम्‌ | 
श्रद्धानं विपरीतामिनिवेशविविक्तमात्मरूपं तत्‌। 

--पुरुषाथसिद्धथ् पाये, श्रीअ्मृतचन्द्रसूरिः 
 श्रद्धानं परमार्थानामाप्तागमतपोभ्रताम। 

त्रिमूदापोढ़मशंगं सम्यग्दशनमस्मयम्‌ ॥ 
“-रत्नकारडभ्रावकाचा रे, स्वामिसमन्तमद्रः 

| (क) सप्रप्रकृत्युपशमादोपशमिकसम्यक्ल |१। अ्रनंतानुतबंधिनः 
कपायाः क्राधमानमायालोभाश्चत्वारः चारित्रमोहस्य | 

“मिथ्यात्व-सम्यक्षमिथ्यात्व-सम्यक्वानि त्रीणि दर्शनमोहस्य | 
आसां सप्तानां प्रकृतिनामुपशमादौपशमिक सम्यक्त्वमिति |” 

--तत््वाथरा० २-३ 
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२. क्षायिकसम्यक्त्व-- अनन्तानुबं धीकी चार ओर मिथ्यात्वकी 
तीन इन सात प्रक्रतियोंके सबंथा क्षयसे जो निर्मेल तक्ष्य-प्रतीति 
होती है वह क्षायिक सम्यक्त्व कहलाती हैं। । 

३. ज्योपशमिक सम्यक्त--अनंतानुबंधि-क्रोध-मान-माया- 
लोभ और मिथ्यात्व, प्म्यग्मिभ्यात्व इन ६ प्रकृतियोंम किन्हींके 

. उपशम ओर किन्हींके क्षयसे तथा सम्यक्त्व प्रकृतिके उदयसे जो 
सम्यक्त्व हाता है उस ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्व कहते हैं| । 

निश्चयसम्यग्दशनका कथन-- 

एपो४हं भिन्नलक्ष्मो दगवगमचरित्रादिसामान्यरूपो 
ह्न्यधत्किचिदाभाति बहुगुणिगणवृत्तिलक्ष्म पर तत्‌ | 

ए (९ ८ #५ 

धरम चाधमंम्राकाशर्समुखगुणद्रव्यजीवान्तराणि 
मत्तः सब हि भिन्‍ने परपरिणतिरप्यात्मकमग्रजाता# ॥ ८ ॥ 
निश्रित्येतीह सम्यशिगतसकलदग्मोहभावः से जीवः 

श्भिवे ह ७5 ल्ज हल 

सम्यर्दश्टभिवेज्षिथयनयकथनात्‌ सिद्धकल्पश्र किंचित्‌ | 

(ख) अन॑नानुबंधि-क्रोध-मान-माया-लेभानां सम्यकव-मिथ्यात्व- 

सम्यग्मिथ्यात्वानां व सप्तानामुपशमादुपजातं तत््वभ्रद्धान 
ओपशमिक सम्यक्त्व ।! --विजयोदया ३१ 

+ 'तासामेव समप्रकृतीनां क्षयादुपजातवस्तु-याथात्यगाचरा 
श्रद्धा ज्ञायिकद्शनम |? --विजयोदया ३१ 

| 'तासामेव कासांचिदृषशमात्‌ अन्यासां च क्षयादुपजात॑ 
श्रद्धानं क्षयोपशमिकम्‌ |! --विजयोदया ३१ 

*एगी मे सल्सदो अप्या णाण॒दंसगलक्खणो । 
सेसा में बराहिरा भावा सब्बे संजोगलक्खणा |) --नियमसार 
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यद्यान्मा स्वात्मतच्वे स्तिमितनिखिलभेदेकताना बभाति 
माक्षात्सद्दश्रिवायमथ विगतरागश्र लोककपूज्यः ॥ ६॥ 

( युग्मम्‌ ) 
अथ--में पुदगलादि पर-रध्योंसे भिन्न लक्षण हँ--सामान्यत: 

सम्यस्दशन, सम्यरक्ञान और सम्यकचरित्रादि्वरूप हूँ। मेर 
चेतन्य-खरूपसे अन्य जो कुछ भी ग्रतिभासित होता है बह सत्र 
अनक गुण-गुणीमे व्याप्त लक्षण बाल पर-पदाथ हैँ । धमद्रव्य, 

धमद्रव्य, आकाशद्रव्य, कालद्रव्य, दसर जीबद्रव्य और पृद्ढल- 
द्रव्य भी मेरस भिन्न हैं। तथा आत्मा और कमके निमित्तसे 
हानवाली राग-द्वेप-क्रोध-मान-साया और लोभादिरूप परिणति 
भी मुभसे भिन्न है । 

इस तरह निश्चयकर जिस आत्माका सम्पूण दशनमाहरूप 
परिणाम भल्ने प्रकार नष्ट हागया है वह निश्चयनयर्से सम्य- 
ग्टृष्टि है। और यदि यह आत्मा समस्त संकल्प-विकल्परूप भेद- 
जालस रहित होकर स्वात्म-तत्त्वमें स्थिर हाता हे तो बह सिद्ध 
परमात्माके ही प्रायः सदृश है ! रागादि-विभाव-भावोंसे रहित 
यह निश्चयसम्यग्टष्टि जीव ही बीतराग है ओर लाकमें अद्वितीय 
ज्य है| 

भावाथ--मैं शुद्ध चेतन्य स्वरूप हूँ, ज्ञाता दृष्टा हूँ । संसारके 
ये सब पदाथ मेरी आत्मासे भिन्न हैं, में उनका नहीं हूँ ओर न 
वे मेरे हैं; क्‍योंकि वे पर हैं। मेरे ज्ञायक स्वरूपके सिवाय जो भी 
अन्य पदाथ देखने जानने या अनुभव करनेमें आते हैं वे मेरी 
आत्मासे सबंथा जुदे जुदे हैं। परन्तु यह आत्मा विपरीताभिनि 
वेशके कारण उन्हें व्यथे ही अपने मान रहा है--ख्री, पुत्र, मित्र 
ओर धन सम्पदादि पर-पदार्थोंमें आत्मबुद्धि कर रहा है। यह 
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बिपरीत कल्पना ही इसके दुःखका मूल कारण हे#। परन्तु जब 
आत्मामं दशनमोहका उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम हो जाता 
है उस समय विवेक-ज्याति जाग्रत हाकर आत्मामें सद्दृष्टिका 
उदय- आविभाब--हो जाता है ओर वह अपने स्वरूपमें ही 
लीन हो जाता है। सद्दृष्टिके डदित होते ही वे सब पुरातन 
संकल्प-विकल्प विलीन हो जाते हैं जो आत्म स्वरूपकी उपलब्धि- 
में बाधक थे, जिनके कारण स्वस्वरूपका अनुभव करना कठिन 
प्रतीत होता था और जिनके उद्य-वश आत्मा अपने हित- 
कारी ज्ञान ओर वेराग्यकों दुःखदाई अनुभव किया करता था। 
सद्दृष्टि हानपर उन रागादि-विभाव-भावोंका विनाश हो जाता 
है और आत्मा अपने उसी विज्ञानघन चिदानन्दस्वरूपमें तन्मय 
हो जाता है। यह सब सद्रष्टिका ही माहात्म्य है । 

व्यवहारसम्यस्ज्ञानका स्वरूप-- 

जीवाजीवादितत्तं जिनवरगदितं गोतमादिप्रयुक्े 
वक्रग्रीवादिस्क सदमृतविधुर्यादिगीतं यथावत्‌ । 
तखज्ञान तथत्र स्वपराभदमल द्रव्यभावाथदक्ते 

मंदेहादिप्रयृक्त व्यवहरणनयात्संविदुक्क दगादि ॥१०॥ 
अथ--जो जीव,अजीव,आश्रव, बंध,संवर, निजरा ओर मोक्त 

रूप सप्र तत्त्व जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहे गए हैं ओर गोौतमादि 
गणधरोंके द्वारा प्रयुक्त हुए हैँ --द्वादशांगश्रु तरूपमें रचे गए हैं। वक्र- 
प्रीवादि (कुन्दकुन्दादि) आचार्योके द्वारा प्रतिपादित हैँ--और श्री- 

_अमृतचन्द्रादि आचायोके द्वारा जिस प्रकार गाए गए हैं, उनका 

# मूलं संसारदुःखस्य देह एवात्मधीस्ततः | 
- समाधितन्त्रे, श्रीपृज्यपादः 
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उसीप्रकार तत्त्वज्ञान तथा स्व-परका भेदविज्ञान कराने वाला है। 
द्रव्य-भावरूप पदार्थके दिखानेमें दक्ष हे। संदेहादिसे मुक्त है-- 
संशय, विपयेथ और अनध्यवसायादि मिश्याज्ञानोंसे रहित है-- 
ओर सम्यग्दशनपूवक होता है वह व्यवहारनयसे सम्यसक्षान 
है--अर्थात्‌ उसे व्यवहार सम्यग्ज्ञान जानना चाहिये। 

भावाथ--नय और प्रमाणोंसे जीवादिपदार्थोकों थथाथ जानना 
सम्यरज्ञान है# अर्थात्‌ जो पदाथ जिस रूपसे स्थित हे उसका 
उसी रूपसे परिज्ञान करना सम्यगज्ञान कहलाता है। यह सम्य- 
ज्ञान ही व और परका भेदविज्ञान करानेमें समथ है और 
वस्तुके थाथातभ्यस्वरूपको संशय, विपयय तथा अनध्यवसाय-रहित 
जानता है । सम्यग्ज्ञानका ही यह माहात्म्य है कि जिस पूर्वापार्जित 
अशुभ कर्मसमूहको अज्ञानी जीव करोड़ों वर्षकी तपश्चयसि भी 
दूर नहीं करपाता उसी कमे-समूहको ज्ञानी क्षणमात्रमें दूर कर 
देता है?(ै। तात्पय यह कि भेदक्ञानी चंतन्यस्वभावके घातक 
कर्मोका नाश क्षणमात्रमें उसी तरहसे कर देता है जिस तरह 
वृणोंके ढेरकों श्रप्नि जला देती है ।। म्व-परके भेदविज्ञान- 
द्वारा जिन्होंने शुद्धस्वरूपका अनुभव प्राप्त कर लिया है वे हो 
कमबन्धनसे छूट कर सिद्ध हुए हैं। और जो उससे शूम्य हैं-- 

# “नयप्रमाणविकल्पपृवकी जीवाद्यबयाथातयावगमः सम्यग्जानम । 
->सवाथसिद्धि १--१ 

% ज॑ अण्णाणी कम्म॑ खवेदि भवसयमसहस्सकोड़ीहिं | 

त॑ णाणी तिटष्टिं गुत्तो खबेदि उम्सासमेत्तण ॥ 
॥ क्षयं नयति भेदज्श्निन्द्र पश्नतिमातकम | 

क्षणेन कर्मणां राशि त॒णानां पावर्क यथा ॥ १२ ॥ 
+-तक्षज्ञानतरंगिणी 
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परपदार्थोकी परिणतिकों ही आत्म-परिणति मान रहे हैं वे ही 
कर्मबंधनसे बंध रहे हैं| । इसी भावको अध्यात्मकवि पं० बनारसी- 
दासजी निम्न शब्दोंमें प्रकट करते हैं :-- 

भेदज्ञान संवर जिन पायो, सो चेतन शिवरूप कहायो | 
भेदज्ञान जिनके घट नाहीं, ते जड़ जीव बंधे घट माहीं ॥८॥ 
इस तरह सम्यग्ज्ञान ही बस्तुके यथाथस्वरूपका अवबोधक है 

ओर उसीसे हेयोपादेयरूप तर्वकी व्यवस्था होती हे । अतः हमें 
तक्त्वश्रद्धानी बननेके साथ साथ सम्यग्ज्ञानप्राप्तिका भी अनु- 
प्रान करते रहना चाहिये | 

निश्चयसम्यग्ज्ञानका स्वरूप-- 

स्वात्मन्येवोपयुक्रः परपरिणतिभिच्चिद्गुणग्रामदर्शी 
विश्वित्पर्याय भेदाधिगमपरिणतचाद्रिकल्पावलीट: | 
सः स्पात्सद्रो पचन्द्र: परमनयगतत्वाद्विरागी कथंचि- 
ज्वेदात्मन्येव मग्नश्व्युतसकलनयो वास्तवज्ञानपूर्ण! ॥११॥ 

अथ--जो अपने स्वरूपमें ही उपयोग-विशिष्ट हे--परपदार्थों- 
की परिणतिसे भिन्न है,चेतन्यरूप गुणसमूहका हृष्शा है--चेतनाके 
चिदात्मक पर्याय-भेढोंका परिज्ञापक हानसे सविकल्प है--ज्ञान- 
चेतना, कमचेतना और कमफलचेतनारूप पर्यायभेदोंका जानने- 
वाला है अतग्य सबिकल्प है, विरागी हे--रागढेेपादिसे रहित 
हे ओर कर्थचन्‌ स्वात्मामं ही मग्न हे--स्थिर हे, नेंगमादि 

॥॥ भदविज्ञानतः मिद्धः सिद्धा ये किल केचन । 
तस्येवाभावता बद्धा बद्स्‍धा थ किल केचन | 

“+नाटकसमयस।र ६--७ 
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सम्पूण नयोंके व्यापारसे रहित है, वास्तविकज्नानसे १रिपूण है, 
वह निश्चयनयसे सम्यस्ज्ञानरूप चन्द्रमा है--अ्र्थात्‌ निश्चय- 
सम्यम्ज्ञान हे । 

भावाथ--जो अपने ज्ञायकस्वरूपमें स्थिर होता हुआ परपदा- 
थोंकी परिणतिसे भिन्न चेतन्यात्मक गुणसमूहका दृष्टा है, चेत- 
नाके पर्यायभेदोंका ज्ञायक है अतएणव सबिकल्प है, राग-द्वेषादि- 
से रहित है, ओ्रौर नय-प्रवृत्तिसे बिहीन है उसे निश्चय सम्य- 
ख्ञान कहते हैं | विशेषाथ--यहाँ चेतना-पर्यायोंका जो भ्रन्थकारने 
“चिब्रित्पयायभेद' शब्दों द्वारा उल्लेख किया है उसका खुलासा 
इस प्रकार है--चेतना अथवा चेतनाके परिणाम तीन रूप हैं-- 
ज्ञानचेतना, कमंचेतना ओर कमफलचेतना»। ऐसे अनेक जीव 
हें जिनके ज्ञानावरग, दशनावरण मांहनीय आर बीयातराय 

रूप कर्मोका रदय है ओर कर्मोदियके कारण जिनकी आत्म- 
शक्ति अधिकसित है--कर्मंदियसे सवेथा ढकी हुई है, अत- 
एवं इष्ट अनिष्टरूप फाय करनेम॑ अममथ हैं-निरुग्रमी हैं ओर 
विशेषतया सुख-दुःखरूप कमंफलके ही भोक्ता हैं, ऐस एकेन्द्रिय 
जीव प्रधानतया कम फलचेतनाके धारक हाते हैं।। ओर जिन जीबों- 

# कम्माणं फलमक्का एकका कज्ज तु णागमध एको | 

चदयदि जीवरासी चंदगभावगणा तिविहेण || -पंचास्तिर ३८ 
परिणमदि चेदणाए आरदा पुण चरणा तिधा भणिदा । 
सा पुण गाण कम्म फर्लाम्म वा कम्मणं। भगिदा ॥ 

--प्रवचनसार ३१ 
| एके हि. चतबितारः प्रकृष्टनरमोहमलीमसेन प्रक्ृष्टतरज्ञानावरण- 

मुद्रितानुभावेन चेतकस्वभावेन प्रकृष्टररवीयतरायाउवसादितकायकारण- 

सामभ्य।: सुखदुःखरूप॑ कमंफलमंत्र प्राधान्येन चतयन्त | 
--पंचाम्ति० तक्त० टी० इं८ - 
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जीबोंके ज्ञानावरण, दशेनावरण और मोहनीयकर्मका विशेष उदय 
पाया जाता है ओर कर्मोदयसे जिनकी चेतना मलिन हे--राग- 
देपादिसे आच्छादित है--वीर्यातरायकमके किंचित्‌ क्षयोपशमसे 
इृष्ट अनिष्टरूप काय करनेकी जिन्हें कुछ सामशथ्य प्राप्त हा गई है 
आओर इसलिए जो सुख-दुःखरूप कमफलके भोक्ता हैं, ऐसे दोइन्द्ि- 
यादिक जीबोंके मुख्यतया कमचेतना होती है# । 

जिन जीवोंका मोहरूपी कलंक धुल गया है, ज्ञानावरण, 
दशेनावरण ओर बीर्यातराय कमके अशेष क्षयसे जिन्हें अनन्त- 
ज्ञानादिकगुणोंकी प्राप्ति होगई है, जो कम और उनके फल भोगने- 
में विकल्प-रहित हैं, आत्मिक पराधीनतासे रहित स्वाभाविक 
अनाकुलतालश्षणरूप सुम्बका सदा आस्वादन करते हैं। ऐसे जीब 
केवल ज्ञानचेतनाका ही अनुभव करते हैं | । 

परन्तु जिन जीबोंके सिफ दशनमोहका ही उपशम, क्षय अथवा 
क्षयोपशम होता है. जो तस्वाथके श्रद्धानी हैं अथवा दशनमोह- 
के अभावसे जिनकी दृष्टि सूदमार्थिनी हो गई है--सूदम पदा्थंका 
अवलोकन करने लगी हे-ओर जो स्वानुभवके रससे १रिपृण हैं, 

# श्रिन्य तु प्रकरषतस्माहमलीमसनापि प्रकृष्जानावरणमुद्रितानुभावे 
ने चेतकस्वभावेन मनाग्वीयान्तरायज्षयोपशमासादितकायकारशसामध्या: 
मुल्रदुःस्वानुरूपकम फला नु भवनसंत्रलितमपि कार्यमव प्राधान्येन चेतयंते ॥ 

“पंचास्ति० तत्व० टो० ३८ 
+ ्रन्यतरे तू प्रक्ञालितमकलमोाहकलंकेन समुच्छिन्रकृत्सज्ञाना- 

वरणुतया:ल्यंतमुन्मद्रितममस्तानुमावेन चेतकल्वमावेन समस्तवीयोतरायक्ष- 
यासादितानंतवीय। अ्रपि निर्जणकमफलल्वादत्यंतक्ृतकृत्यत्वान्य स्वतोटव्य- 
तिस्वितं ह्वाभाविक॑ मु ज्ञानमेव चेतयंत इति |! 

-पंचास्ति० तन्ब० शी० इृ८ 
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व्रतधारणकी इच्छा रखते हुए भी चारित्रमोहके उदयसे जो लेश- 
मात्र भी त्रतको धारण नहीं कर सकते, ऐसे उन सम्यग्द्ष्टि जीवों- 
के भी ज्ञानचेतना होती है। और चारित्रमोहादिक कर्म का उदय- 
रहनेसे कमेचेतना भी उनके पाई जाती है। इसीसे सम्यगृ- 
हृष्टिके दोनों चेतनाओंका अस्तित्व माना जाता है। 

सम्यदशन ओर सम्यम्जञानमें अभेदकी आशड्ा और 
उसका समाधान-- 

को भिव्मंविदृदशोें ननु समसमये संभवत्सचतः स्था-- 
देक॑ लक्ष्य इयोवां तदखिलसमयानां च निर्णीतिरेव । 
दाभ्यामेबाविशेषादिति मतिरिह चेन्नंव शक्किद्रयात्स्पा)-- 
स्म॑विन्मात्र हि बोधों रुचिरतिविमला तत्र सा सद्दगेव॥ १ २॥ 

शद्भा-सम्यस्ज्ञान ओर सम्यग्दशनमें क्‍या भेद है? 
क्योंकि ये दोनों समकालमें गक ही साथ उत्पन्न होते हैं 
ओर दोनोंका एक ही लक्षण है। जिन पदार्थोका एक ही लक्षण 
हो और जा एक ही समयमे पढ़ा होते हों वे पदाथ एक माने जाते 
हैं, ऐसा अखिल सिद्धान्तों अथवा सम्प्रदायों द्वारा निर्णीत ही 
है। अतण्व इन दोनों को अभिन्‍न ही मानना चाहिये ९ 

समाधान--ऐसा मानना टीक नहीं है; क्‍योंकि ज्ञान ओर 
दशन ये जुदी जुदी दा शक्तियाँ हैं । संवित्ति-मामान्यके 
होनेपर ही तस्व-बोध होता है, तस्व-बोध होनपर अत्यन्त 
निर्मल रूचिरूप श्रद्धा होती हे ओर वह श्रद्धा ही सम्यक्त्व हे। 
अतः सम्यग्ज्ञान जहां तक्त्व-बाधरूप है वहां सम्यग्दशन तत्त्व-रूचि 
रूप हे, इसलिय दोनों अभिन्‍न नहीं हैं-भिन्‍्न भिन्‍न ही हैं| 

* 'शक्तिद्रयात्‌! पाठः 
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भावाथ--यद्यपि सम्यग्दशन और सम्यस्ज्ञान समकालमें ही 
होते हैं--जब दशनमोहनीय कमके उपशम, क्षय और क्षयोपशम- 
से आत्मामें सम्यग्दशन उत्पन्न होता है उसी समय ही जीवके 
पहलेसे विद्यमान मतिअज्ञान और श्रतअज्ञान दोनों ही सम्य- 
करूपसे परिणमन करते हैं अर्थात्‌ वे अपनी मिश्याज्नानरूप पूर्व 
पर्यायका परित्याग कर मतिज्ञान ओर श्रतज्ञानरूप सम्यसक्षानपर्याय- 
से युक्त होते हैँ--तथापि दोनों में काय-कारण-भाव होने तथा भिन्न 
लक्षण होनेसे भिन्‍नता है। जसे मेघपटलके विनाश होनेपर 
सयके प्रताप और प्रकाश दोनोंकी एक साथही अभिव्यक्ति होती 
है परन्तु वे दोनों स्वरूपतः भिन्‍न भिन्‍न ही हैं--एक नहीं हो 
सकते । ठीक उसी तरह सम्यग्दशनके साथ सम्यशज्ञानके होनेपर 
भी वे दोनों एक नहीं हो सकते; क्योंकि सम्यकदशन तो कारण 
है और सम्यग्ज्ञान काय है इतना ही नहीं; दानोंके लक्षण भी 
भिन्न भिन्‍न हैं। सम्यग्दशनका लक्षण ता रूचि. प्रतीति अथवा 
निमल श्रद्धा है और सम्यग्ज्ञानका लक्षण तक््य-बाध हे--जीवादि 
पदार्थोका यथाथ परिज्ञान है| अतः लक्षणोंकी भिन्‍नता भी दोनों- 
की एकताकी बाधक है / | इसलिये सम्यम्दशन ओर सम्यग्जान 
दानों भिन्‍न हैं । 

%  थदा:स्य दशनमोहस्योपशमात्क्यात्क्मोपशमाद्रा आत्मा 
सम्यग्दशनपयायेगाविभेवति; तदेव तस्य मत्यज्ञान- 
ध्रताज्ञाननिश्र त्तिप॒वक मतिज्ञान श्रतज्ञान चाविभवर्ति | 
प्रनपटलविगम सवितु: प्रताप-प्रकाशाभिव्यक्तिवत्‌ | 

-+सर्वाथसिद्धि!। १-९ 

"| 'प्रथगाराधनमिप्ट॑ दशनसहभाविनोवि ओधस्य | 
लक्षणभदेन यता नानाले संभवत्यनयोः ॥ ३२ || 
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व्यवहार सम्यकचारित्र ओर निश्चय सरागसम्यक॒चारित्रका 
स्वरूप-- 

पंचाचारादिरुपं दगवगमयुतं सच्चखिं व भाक़ 
द्रव्यानुष्ठानहेतुस्तदनुगतमहारागभावः करथंचित्‌ | 
भेदज्ञानानुभावादूपशमितकषाय प्रक५स भावो 
भावों जीवस्य सः स्थात्परमनयगतः स्याचरित्रं सगगग| १ ३॥ 
अथ--जो पंच आचारादिस्वरूप हे--दर्शन, ज्ञान, चारित्त 

तप और बीय इन पांच आचार तथा आदिपद्स उत्तम-क्षमादि 
दश-धम ओर पडावश्यकादि भक्रियास्वरूप हे--तथा सम्यग्दशं 
ओर सम्यग्ज्ञानस युक्त है बह व्यवहार सम्यकचारित्र है।इस 
व्यवहार सम्यकचारित्रमें द्रव्य-क्रियाओंके करनेमें कुछ अनुकूल 
थूल्ल गग परिणाम हुआ करता हे इसी लिये यह व्यवहार चारित्र 
कहा जाता है। भेंदक्षानके प्रभावस जिसमें कषायोंका प्रक्म्व- 
भाव शान्त हा ज्ञाता हे वह जीबका भाव निश्चयनयसे सराग 
मम्यव चारित्र है । 

भावाथ--पंच महाव्रत्ादिरूप तरह प्रकारके चारित्रका अनु- 
प्रान करना व्यवहारचागित्र हे ओर स्वम्वरूपमात्रमें प्रवृत्ति करना 
निश्चयचारित्र है । इस तरह व्यवहार ओर निश्चयके भदस चारित्र 
दो प्रकारका हे, जिसका खुलासा इस प्रकार है :-- 

मम्यग्ज्ञानं कार्य सम्यक्ये काश बदन्‍्ति जिनाः। 
ज्ञानागधनमिष्ट सम्यक्वानन्तरं तस्मात्‌ ॥ ३३ ॥ 

कारग-कार्यविधान समकाले जायमानयोरपर दि। 
दोप-प्रकाशयारिव सम्यक्त्व-शानयो: सुघटम || ३४ ॥ 

--पुरुषाथमिद्ध्न पाये, भ्रीश्रमृतचन्द्र | 
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सम्यग्दशन ओर सम्यम्ज्ञान सहित ब्रत, गुप्ति, समिति आदि- 
का अनुष्ान करना, दशन, ज्ञान, चारित्र, तप और वीयरूप पंच 
आचारोंका पालना तथा उत्तमक्षमादि दशधा धर्मका आचरण 
करना और पहावश्यकादि क्रियायोंमें यथायोग्य प्रवतना, यह सब 
व्यवहार सम्यकचारित्र है) अथवा अशुभक्रियाओंसे--विषय, 
कपाय,हिंसा,भकूठ,चोरी,कुशील और परिग्रहरूप क्रियाओंसे--निग्ृत्ति 
तथा शुभोपयोगजनक क्रिया में--दा न,पृजन स्वाध्याय-तत्त्वचिंतन, 
ध्यान, समाधि और इच्छा।निरोधादि उत्तम क्रियाओ्रोंमें--प्रव॒त्ति 
करना व्यवहार सम्यकचारित्र हे॥। इस चारित्रमें प्रायः स्थूल राग 
परिगाति बनी रहती है इसलिये इस व्यवहार चागरित्र कहा जाता 
दे, ओर जिसमें भेदविज्ञानके द्वारा कपायोंका प्रकृपस्वभाव शान्त 
कर दिया जाता हैं ऐसा वह जीवका परिणामविशेष निश्चय 
सरागसम्यकचारित्र हे । 

निश्चयवीतरागचारित्र और उसके भेदोंका स्वरूप-- 

स्वाल्न्ञाने निलीनो गुण इतर गुणिनि त्यक्ष-सब-प्षश्ो 
गगः काथन बड़ा खलु कथमाप वाषबृद्धिजः स्यात्त तस्य | 

सूच्पत्वात्त हि गाण यतिवरवृपभा) स्थादिथायन्युशन्ति 
तेचारित्री।वगर्ग याद खलुबगलत्माजप मातषाहरागम। ? ०॥ 

इति श्रीमदध्यात्मकममलमानंण्डाभिधाने शास्त्र माक्ष-मोक्षमाग- 
लक्षणप्रतिपादक: प्रथम: परिच्छद:॥ 

अथ--जा जीव गुणीमे गुगके समान स्वात्म-न्ञानमें लीन 
है--आत्म-स्वरूपम ही सदा निष्ठ रहता है--सब प्रप्चोंस रहित 

# अ्रमुहादा विशिवित्ती मुद्दे पवित्ती थ जाण चारितं । 

बद-समिदि-गुत्तिक्ब॑ वबद्रारणयादु जिण-भगिय ॥-- द्रव्यसंग्रह ४५ 
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है वह निश्चयबीतरागचारित्री हे | उसके निश्चयसे बुद्धिपृथक राग 
नहीं होता, किसी प्रकार अबुद्धि जन्य राग हो भी तो सूद्म ही होता 
है । अतः उसके इस चारित्रकों गशधरादिदेवोन गौश बीतराग- 
चारित्र कहा है । ओर यदि वह सृक््म-राग भी नहीं रहता त्तो उसे 
साक्षान निश्चयबीतगगचारित्र कहा जाता है। तात्पय यह है 
कि बीतरागचारित्रवाले मुनियोंके कोई भी बुद्धिजन्य राग नहीं 
हाता--उनके स्वशरीरादि अथवा परप्रदाथमें किंचित भी बद्धि- 
पृवक राग नहीं हाता; किन्तु अबुद्धिजन्य राग कर्थंचत पाया 
जा सकता है, पर वह सूक्ष्म हे; ऐसे चारित्रका मुनिपुंगव गोणरूप 
बीतरागचारित्र कहते हैं। उस सृत्म अबुद्धिजन्य रागके भी 
बिनाश होनपर वह चारित्र साक्षात बीतरागचारित्र कहलाता है। 

भावाथ-जा चारित्र स्वात्म-प्रव॒त्तिरूप हे, कपायरूपी कलंकसे 
सवथा मुक्त है अथवा दशनमोह और चारित्रमोहके उदय- 
जनित माह-क्षोभस सवंधा रहित जीवके अत्यन्त निर्विकार 
परिणाम स्वरूप है आर जिसे '“साम्य” कहा गया हे+ उसे ही 
बीतरागचारित्र, निश्चयचारित्र अथवा निश्चयधम भी कहते हैं । 
इस चारित्रके भी दो भेद हैं- १ गोणवीतरागचारित्र ओर * 
साक्षातवीतरागचारित्र । 

जो स्वात्मामें ही सदा निष्ठ रहते हैं, बाह्य संकल्प-चिकल्पोंस 
सबेथा रहित हैं, जिनके आत्मा अथवा पर-पदाथमें क्रिंचित्‌ भी 
बुद्धिजन्य राग नहीं पाया जाता, किसी तरह अबुद्धिजन्य-राग 

'ोह-क्खोह-विह्दीणो परिणामों श्रप्पणो हु समो | 
प्रवचनसारे, श्रीकुन्दकुन्दा चायः 

साम्य॑ तु दशन-चारित्रमोहनीयोदयापादितसमस्तमोह-क्षञोभाभावादत्यन्त- 
निर्विकारों जीक्स्य परिणामः ।! “-प्रवचनसार टी० ७ 



२२ बीरसवामन्दिर-ग्रन्थमाला 

पाया भी जाय तो वह अत्यन्त सूक्ष्म हाता हे--बाह्ममें टृश्ठि- 
गांचर नहीं हाता-ऐसे मुनियोंके उस चारित्रकों गौणबीत- 
रागचारित्र कहते हैं। और जिन मुनीश्ररोंका बह अत्यन्त सृक्तम 
अबुद्धि जन्य राग भी विनष्ट हो जाता हे उनके चारित्रका साक्षात- 
बीतरागचारित्र कहते हें, जो मुक्तिका साज्षात्कारण है । 

इम प्रकार 'श्रीअध्यात्मममलमातण्ड' नामक अध्यात्म-मन्थमें 
माक्ञ ओर माक्षमागकरा कथन करनवाला प्रथम परिच्छुद समाप्त 
हुआ | 

द्वताय पारच्चद 
प न ञ॑ 

तक्त्वोंका नाम-निर्देश-- 

जीवाजीवाबासवबन्धा किल संवरथ्र निजरशं | 
पोक्षस्तख॑ सम्यग्दशनसद्वाधवरिषयमखिल॑ स्यात्‌ || १॥ 

अथ--जीव, अजीब, आख्रव, बंध, संबर, निज़रा और 
मा।क्ष ये सब ही तत्त्व सम्यरदशन ओर सम्यरज्ञानके विषय हैं-- 
इनका श्रद्धान सम्यदशन और इनका बाध सम्यर्ञान है | 

पुए्य ओर पापका आखब तथा बंध अन्तर्भाव-- 

आख्वषन्धान्तगंतपुणय॑ पाप॑ स्वभावतों न प्रथक्‌ | 
तस्मान्नोदिष्ट खलु तचवद्शा सूरिणा सम्यक्‌ ॥२॥ 
अथ--पुए्य और पाप, आम्रव तथा बन्धके अन्तर्गत हैं-- 

उन्हींमें समाविष्ट हैं--, स्वभावसे प्रथक नहीं हैं। इस कारण 
तक्वदर्शी आचाय महोदयने इनका प्रथक्‌ कथन नहीं किया। 
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भावाथ--कर्मके दो भद हैं--पुए्यकर्म और पापकर्म । सन; 
अचन ओर कायकी श्रद्धापूवक पूजा, दान; शील संयम और 
तपश्चरणादिरूप शुभ क्रियाओंमें प्रवृत्ति करनेस पुस्यकमंका 
अजन हाता हे और हिंसा, कूठ, चोरी, कुशील, लोभ, ईर्ष्या 
ओर असूयादिरप सन, बचन तथा कायकी अशुभ-प्रवृत्तिस 
पापकम होता है| पुएय तथा पाप आख्त्रव और बन्ध दानों ही 
रूप हाते हैं, क्योंकि शुभ परिणामोंसे पुण्याम्नव और पृण्यबंध 
होता है और अशुभ परिणामोंसे पापास्नव तथा पापबंध होता 
है। इसीसे पुण्य और पापका अन्‍्तर्भाव आखस्रव और बन्धर्म 
किया गया है। यही कारण है कि तक्त्वदर्शी आचाय महादयने 
इनका सात तस्वोंसे भिन्न बशन नहीं किया। 

विशेषार्थ--यहाँ इस शंकाका समाधान किया गया है कि पुण्य 
ओर पाप भी अलग तत्त्व हैं उन्हें जीवादि सात तत्त्वोँके साथ 
क्यों नहीं मिनाया ९ अन्थकारने इसका उत्तर संक्तेपमें ओर बह 
भी बड़ स्पष्ट शब्दोंमें यह दिया हे कि पुण्य और पाप चस्तुतः 
प्रथक तत्त्व नहीं हैं, उनका आख्रव ओर बन्ध तस्त्वमें ही अन्त- 
भाव हो जाता है। मालूम होता है पं० राजमल्लजीने आचाय 
उमास्वातिके उस सूत्र#कोी लक्ष्यमें रखकर ही यह शंका ओर 
समाधान किया है जिसमें आचाय महाराजन उल्लिखित जीवादि 
सात तत्तवोंका ही कथन किया है। इस सूत्रकी टीका करनेवाले 
आचाय पूड्यपादने भी इस शंका और समाधानको अपनी 
सर्वाथेसिड्धिमें खान दिया है। । 

# देखो, तत््वाथसृत्र० १-४। 
| 'इह पुश्यपापग्रहणं च कतंव्यं, नव पदार्था इत्यन्येरप्युक्तत्वात्‌ । 

न कतेव्यम्‌ , तयोराखवे बन्धे चान्तर्मावात्‌ [! --सर्वार्थेसि० १-४ 
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तक्ष्बोंका परिणाम और परिणामिभाव-- 

जीवमजीवं द्रच्यं तत्र तदन्ये भवन्ति मोत्ान्ताः । 
चित्पुद्गलपरिणामाः केचित्संयोगजाश विमजनजाः ॥।३॥ 

अथ--उक्त सात तस्वोंमें जीव ओर अजीब ये दो तस्व तो 
द्रव्य हैं -परिणामी हैं--और मोक्ष पयन्तके शेप पाँच तरब जीव 
ओर अजीब (पुठल) इन दानोंके परिणाम हैं, जिनमें कुछ परि- 
णाम ता संयागज हैं ओर कुछ विभागज | 

भावाथे--आखब ओर बन्ध ये दो तत्त्व जीच और पुठ्लके 
संयोगस निध्पन्न होते हैं। इस कारण इन्हें संयोगज परिणाम 

कहते हैं। तथा संबर, निजरा और माक्ष ये तीन तक्त्व दानोंके 
विभागस उत्पन्न होते हैं| अतः य विभागज परिणाम कहे जाते 

हैं। इस तरह उपयुक्त सात तक्त्वोंमें आदिके दो तत्त्व परिणामी 

हैं ओर शेष तत्त्व उनके परिणाम हैं। 

द्रव्योंका सामान्य-स्वरूप-- 

द्रव्याण्यनायनिधनानि सदात्मकानि 
स्वात्मस्थितानि सदकारणवन्ति नित्यम्‌ | 
एकत्र संस्थितवपृष्यापि मिन्नलक्ष्म- 
लक्ष्याणि तानि कथयामि यथास्वशक्कि ॥ ४ ॥ 

अथ--सब द्रव्य अनादि-निधन हैं--द्रव्यार्थिकनयसे आदि- 
अन्त-रहित हैं, सत्स्वरूप हैं--अस्तित्ववाले हैं; स्वात्मामें स्थित 
हं--एवम्भूतनयकी अपेक्षासे अपने अपने प्रदेशोंमें स्थित हैं; 
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सन्‌ और अक्रारणबान हैं--पर्याय ही किसी कारणस उत्पन्न 
ओर बिनष्ट होती हैं इमलिये व ता कारणबान हें; परन्तु 
ढरब्यका न उत्पाद हाता है और न विनाश--वह सदा विद्यमान 
रहता है, इसलिय सब द्रव्य द्रव्य-सामान्यकी अपेक्षास कारण 
रहित हैं| अतणएव नित्य हैं और एक ही खानमें--लोकाकाशमें--- 
परस्पर मिल हुए स्थित हानेपर भी अपने चेतन्यादि भिन्न भिन्न 
लक्षणों द्वारा जाने जाते हैं| उन सब (द्रव्यों)का में अपनी शक्त्य- 
मुसार कथन करता हूँ। 

भावाथ-द्रव्य छह ह--जीव, पुद्ल, धम, अधम, आकाश 
ओर काल । ये सब ही द्रव्य अनादिनिधन हैं। क्योंकि 'सतका 
बिनाश नहीं हाता ओर न असनका उत्पाद ही हाता है । इस 
सिद्धान्तके अनुसार जो द्रव्य हैं उनका बिनाश नहीं हा सकता 
ओर जा नहीं हैं उनका उत्पाद नहीं बन सकता: इसलिये द्रव्य 
अनादिनिधन हैं | उपलब्ध हो! रहे हैं, इसलिये सत्म्वरूप हैं-- 
त्रिकालाबाधित सत्तासे विशिष्ट हें। कारण रहित हैं. अतणब 
नित्य भी हैं । एक ही लोकाकाशमें अपने अपने स्वरूपस स्थित 
हैं | चंकि लक्षण सब्र द्रव्यॉका अलग अलग है अतः एक जगह 
सबके रहनेपर भी एक द्रव्य दसरे द्वव्यरूप परिणत नहीं होता और 
इसलिये उनका स्त्रतन्त्र अस्तित्व जाना जाता है | जीब-द्रव्य चेतन 
है, अवशिष्ट पांचों ही द्रव्य अचेतन हैं। इनमें पुद्ल-द्रब्य तो 
मूर्तिक है--रूप, रस, गन्ध ओर स्पशवान हे। बाकी सभी द्रव्य 
अमूर्तिक हैं-चेतनता, गतिनिमित्तता, स्थितिहेतुत्व, अबगाह- 
हेतुत्व ये इन द्रव्योंके क्रशः बविशेष-लक्षण हैं, जिनसे प्रत्येक 
द्रब्यकी भिन्नताका स्पष्ट बोध होता है। इन सबका आगे निरूपण 
किया जाता है । 
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द्रब्यका लक्षण-- 

गुणपययवद्द्रव्य॑ विगमोस्पादभुवत्ववच्चापि | 
सल्नत्ञगमिति च स्यादद्ाभ्यामेकेन वस्तु लक्ष्येद्रा+॥ ॥ 

अथ--जों गुण और पर्यायवान हे वह द्रव्य है तथा वह 
द्रव्य सत-लक्षणरूप है और सन उत्पाद, व्यय ओर ध्रौव्यका 
लिये हुए है। इन दानों लक्षणोंसे अथवा दोनोंमेंस किसी 
एक लक्षणसे भी वस्तु लक्षित होती है--जानी जाती है । 

भावाथ--जा गुण और पर्यायों वाला है अथ्रवा उत्पाद, व्यय 
ओर ध्रौव्य-स्वरूप हे बह द्रव्य हे। ये द्रव्यके दो लक्षण हैं, इन 
दानोंसे अथवा किसी एकस वह जाना जाता है । 

गुणका लक्षण-- 

अन्वयिनः किल नित्या गुणाश्व निगुशावयत्रा हचनन्तांशः | 
द्रव्याश्रया विनाश-प्रादृभावरा! स्वशक्किभिः शश्रतर ॥ ६ ॥ 

*# 'दव्यं सल्‍लकवणुय उप्पादव्ययधुवत्तसंजुत्तं | 

गुणु-पज्जयासय वा ज॑ त॑ मणंति सब्बर्द्र ॥ 
-पंचाध्तिकाये, श्रीक्रुन्दकुल्दा बाय: 

अ्रपर्चत्तसहावगु पपादव्ययधुवत्तसंजुर्त | 
गुणवं च सपज्जायं जं त॑ दब्बं॑ ति बुच्चोत || 

--प्रवचनसारे, श्रीकुन्दकुन्दाचायः 
सदद्रव्यलक्षणम! उत्पादव्ययभ्रोव्ययुक्त सत्‌ ।! 
गुणपयंयवद्द्धव्यमू !!' --तत्त्वार्थयूत्र ५-२६,३०,१८ 

| द्रव्याश्रया निर्गुणा गुणा? --तत्त्वाथंसूत्र ४-४६ 
'जो खलु दव्वसहावों परिणामों सो गुणों सदबि सिद्वो ।'प्रवचनसा ० २-१७ 
्अरन्वयनों गुणा --सर्वाथसि० ४-३८ 
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अथ--जो अन्बयी हैँ-द्रव्यके साथ सदा रहनेवाले हैं, 
नित्य हैं-अविनाशी हैं, निगेश हैं--अवयबरूप हैं और अनंत 
अविभाग-प्रतिच्छेद-स्वरूप हैं, ठ्ृब्यक आश्रय हैं--जो द्रब्यमें 

ही पाये जाते हैं, ओर अपनी शक्तियोंस सदा उत्पाद-व्यय-विशह्ट 
हैं, वे गुण कहलाते हैं । 

भाबाथ--जो सदेंब द्रव्यक आश्रय रहते हैं ओर निगुण होते हैं 
वे गुण कहलाते हैं। गुण अन्बयी होत हैं, द्रव्यक साथ सदा रहते 
हैं और उससे अलग नहीं होत, कभी नाश भी नहीं होते, वे सदा 
अपनी शक्तियोंसे उत्पाद, व्यय करते हुए भी ध्रोव्यरूपस रहत 
हैं, अथवा एक गुणका उस ही गुणक्री अनन्त अवस्थाओं में 
अन्वय पाया जाता है इस कारण गुगोंको अन्बयी कहते हैं। 
यद्यपि एक द्रव्यमें अनेक गुण हैं इसलिय नाना गुणकी अपक्षा 
गुण व्यतिरेकी भी हैं। परन्तु एक गुण अपनी अनन्त अवस्था- 
ओंकी अपनक्षासे अन्ययी ही है। । वे गुण दो प्रकारके हैं :--एक 
सामान्यगुण और दूसरे विशेषगुण इन दानों ही प्रकारके 
गणोंका खरूप ग्रन्थकार आगे बतलाते हैं। 

सामान्यगुणका सखवरूप-- 

सर्वेष्वविशेषेण हि ये द्रव्येषु च गुणा: प्रवतेन्ते | 
ते सामान्यगुणा हह यथा सदादि प्रमाणतः सिद्धम्‌ ॥७॥। 
अथ--जो गुण समस्त द्रव्योंमें समानरूपसे रहते हैं वे यहाँ 

पर सामान्यगुण कहे गए हैं। जेंसे प्रत्यक्षादि-प्रमाणसे सिद्ध 
अस्तित्यादि गुण | 

। जेन-सिद्धान्तद्पण १० ६७ | 
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विशपषगुणशका स्वरूप-- 

तस्मिन्नव विवक्षितवस्तुनि मग्ना इहेदपरिति चिजाः | 
ज्ञानादयों यथा ते द्रव्यप्रतिनियमितों विशेषणुणाः ॥८॥ 
अथे--उस एक ही विवज्षितवस्तुमें इसमें यह है” इस रूपसे 

रहनबाले ओर उस द्रव्यके अ्रतिनियामक विशेषगुण कहलात हें, 
जेस जीवके ज्ञानादिक गुण | 

भावाथे--जों गुण किसी एक्र ही वम्तुमं असाधारणरूपस 
पाय जाते हैं वे विशेषगुण कहलाते हैं; जेस जीवद्रव्यमें ज्ञानादिक 
गुण । ये विशषगुण प्रतिनियत द्रव्यके व्यवस्थापक होत हैं । 

पर्यायका स्वरूप ओर उसके भद-- 

व्यतिरेकिणों द्यानित्यास्तत्काले द्रव्यतन्मयश्रापि | 
ते पयाया द्विविधा द्रव्यावस्थाविशेष-धर्माशाः ॥६॥ 
अथ--जो व्यतिरेकी हँ--क्रमवर्ती हैं, अनित्य हैं-- 

परिगमनशील हैँ, और पर्यायकालमें ही द्रव्यस्थरूप हैं उन्हें 
पर्याय कहते हैं। वे पर्याय दो अ्रकारकी होती हैं--? द्रव्यकी 
अवशस्थाविशेष ओर २ धर्माशरूप | 

भावाथ--द्र॒व्यके विकारका पर्याय कहते हैं#। ये पर्याय क्रम- 
बर्ती होती हँ--प्रथम एक पर्याय हुईं, उसके नाश होनपर दूसरी 
ओर दूसरीके विनाश होनेपर तीसरी पर्यायकी निष्पत्ति होती है। 
इस तरह पर्याय क्रम क्रमसे होती रहती हैं अतएवथ उन्हें क्रमवर्ती 
कहते हैं। पर्याय अनित्य होती हैं-वे सदा एक रूप नहीं 
रहतीं, उनमें उत्पाद-व्यय हाता रहता है। द्रव्यकी अवस्था- 

# “दव्यविकारों हि पञजवों भणिदों ।--सर्वाथ सिद्धि ५-३८ का 
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विशेष द्रव्यज-पर्याय हैं ओर धर्माश गुण-पर्याय हैं। ये दोनों 
ही तरहकी पर्याय क्रमशः द्रव्यों और गुरणो्में हुआ करती हैं। 

द्रव्यावस्थाविशेषरूप द्रव्यज पर्यायका स्वरूप -- 

एकानेकद्रव्याणामेकानेकदेशसंपिणएड!। | 
ट्रव्यजपर्यायो5न्यो देशावस्थान्तरे तु तम्माद्वधि ॥१०॥ 
अथ--एक अनेकरूप द्रत्योंका एक अनेकरूप प्रदेशपिर्ड 

ट्रब्यज पर्याय कहलाती है। और वह एक अनेक द्रत्यका देशांतर 
तथा अवस्थान्तररूप होना है। यह द्रत्यज पर्याय दो प्रकारकी 
है--( ९ ) स्वाभाविक द्रव्यज पर्याय और ( २ ) वेभाविक द्रव्यज 
पर्याय । इनका स्वरूप स्वयं प्रन्थकार आगे कहते हैं। - 

स्वाभाविक ट्रव्यज पर्यायका स्वरूप-- 

यो द्रव्यान्तस्ममिति विनव वस्तुप्रदेशमंपिण्डः | 
डे मर्गिक ₹्‌« 6 5 ७» ० 

नमगिकपयोया द्रव्यज इति शेषमव गद़ित स्थान ॥१ १॥ 
अथ--उव्यान्तरके संग्रोगके बिना ही वस्तुका जो प्रदेश- 

पिणड है वह म्वाभाविक द्रव्यज्ञ पर्याय है। और त्रो शेप है-- 
अ्रन्य द्रव्यान्तरक सम्बन्धस हानबाला नम्तुके प्रदेशोंका पिण्ड 
है--उसे वंभाविक द्रव्यज पर्याय कहा गया है | जसा कि आगेके 
घद्ममें स्पष्ट किया गया है । 

बभाविक द्रव्यज पर्थायका स्वरूप-- 

द्रव्यान्तरमंयोगादृत्पन्नो देशसंचयों ठयजः | 
वेभाविकपयायो द्रव्यज इति जीव-पुदूगलयोः ॥१२॥ 
अथ--दसर द्रव्यके संयोगस उत्पन्न प्रदेशपिण्डकों बभाविक 

 'एकानेकद्रव्यास्येकानेप्रदेशसंपिण्डः ।--मृद्वितप्रती पाठ 
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द्रव्यज पर्याय कहते हैं। यह वेभाविक ठ॒व्यज पर्याय जीव और 
पुद्लमें ही पाई जाती है । 

भावा्--जो पर्याय द्रव्यान्तरके निमित्तसे हो उसे विभाव 
द्रव्यज पर्याय कहते हँ--जेसे पुद्इलके निमित्तसे मंसारी जीवका 
जो शरीराकारादिरूप परिणाम है वह जीवकी विभाव द्रव्यज 
पर्याय है। और उसी प्रकार जीवके निमित्तसे पूद्रलका शरीरादि- 
रूप परिशत होना पुद्रलकी विभाष द्रव्यज पर्याय है। ये विभाव 
ट्रव्यज्ञ पर्याय केबल पुष्ठण और जीवमें ही होती हैँ--अन्य 
धर्मादिद्रव्योंमें नहीं। क्योंकि उनमें विभावरूपसे १रिणमन 
फरानेवाली बेभाविक शक्तिया क्रियावती शक्ति नहीं है। अतः 
उनका स्वभावरूपसे ही परिणमन होता है और इसलिये उनमें 
स्वभाव पर्याय ही कही गई हैं । 

गुण-पर्यायोंका बगेन-- 

एकेकस्य गुरसस्य हि येडनन्तांशाः प्रमाणतः सिद्धाः । 
तेषा हानिजव ड्विवां पर्याया गुणात्मकाः स्थुस्ते ॥१३॥ 
अथ--एक एक गुणके प्रमाशसे सिद्ध जो अनन्त अंश हैं-- 

अविभाग-प्रतिच्छदरूप अनन्त शक्त्यंश हँ--उनकी हानि- 
पृद्धिरूप जो पर्याय होती हैं बे गुणात्मक पर्याय कहलाती हैं । 
अर्थात्‌ उन्हें गुग-पर्याय कहा गया है । 

भावाथ--एक एक गुणके अविभागप्रतिच्छेदरूप अनन्त 
शक्त्यंश हात हैं उनको अगुम्लघुगुण के द्वारा होने बाली पडगुणी 
हानिृद्धिरूप जो पर्याय निष्पन्न हांती हैं वे सब गुण-पर्याय 
कहलाती हैं | गुणांश-कल्पनाकों गुण-पर्याय कहत हैं। गुण-पर्याय 
दो प्रकार की हे--अथ-गुण-पर्याय और व्यञ्वन-गुण-पर्याय । 
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भाववती शक्तिके बिकारकों अथे-गुश-पर्याय कहते हैं और 
प्रदेशवत्वगुणरूप क्रियावती शक्तिके विकारको व्यज्षन-गुण-पर्याय 
कहते हैं। अथवा स्वभाव-गुण-पर्याय और विभाव-गुण-पर्यायकी 
अपेक्षा भी गुण-पर्यायके दो भेद हैं । 

स्वभाव-गुण-पर्यायका स्वरूप-- 
( छः [ & 

धमद्ारेण हि ये भावा धर्माशात्मका [हि] द्रव्यस्थ । 
ट्रव्यान्तरनिरपेज्ञास्ते पयायाः स्वभावगुणतनव! ॥१४॥ 
अथ--अन्यद्रव्यकी अपेक्षासे रहित द्रव्यक जो धमसे धर्मा- 

शम्पप परिणाम होते हैं वे स्वभाव गुण-पर्याय कहलाते हैं । 

भावाथ--जो द्रव्यान्तरके बिना होता है. उसे स्वभाव कहते 
हैं। जेसे कमरहित शुद्धजीवके जो ज्ञान, दशन, सुख ओर बीय 
आदि पाये जाते हैं वे जीवके स्वभाव-गुणपर्याय हैं। और 
परमागमें जो सशे-रस-गन्ध और बंग होते हैं वे पुद्टलकी 
स्वभाव गुणा-पर्याय हैं| धमद्रव्यमें जो गतिहेतुत्व, अध्मंद्रव्यमें 
स्थितिहेतुत्व, आकाशद्रब्यम॑ अवगाहहेतुत्त और कालद्रव्यमें 
बतनाहेतृत्व है वह उस उस द्रव्यकी स्वभाव-गुण-पर्याय है, इन्हें 
इन द्रव्योंकें उपकाररूपसे भी उल्लेग्बित किया है। सम्पूरण द्रव्यों में 
अगुरुलघुगुगका जो परिणाम होता है बह सब उस उस 
ट्रव्यकों स्वभाव-गुण-पर्याय है। 

विभाव-शुण-पर्यायका खरू्प-- 

श्रन्यद्रव्यनिभित्ताथे परिणामा भर्ंति तस्येव | 
धमद्वारेश हि ते विभावगुणपर्या(यं)या द्रयोरेत ॥१४॥ 
अथ--उसी विवज्नित द्रब्यक अन्य द्रव्यकी अपेक्षा लेकर 
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धम्मद्रारा जो परिणाम होते हैं वे परिणाम विभाव-गुणपर्याय 
कहे जाते हैं। और वे जीव ओर पुद्टलमें ही होते हैं । 

भावाथ--जो पर्याय द्रव्यान्तरके निमित्तसे अंशकल्पना करके 
होती है वह विभाव-गुणपर्याय कही गई हे | यह विभाव-गुणपर्याय 
जीव और पुठलमें ही होती है । मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अ्रवधिज्ञान 
मनःपय्यज्ञान, कुमतिज्ञान, कुश्नतज्ञान और कुश्रवधिज्ञान ये जीव- 
की विभाव-गणपर्याय हैं। और पुद्ठल स्कन्धोंमें जो घट, पट, स्तम्भ 
आदि गत रूपादि पर्याय हैं वे मब पुटलकी विभाव-गणपर्याये हैं । 

इस तरह द्रव्यका जो पहिला लक्षण 'गणपययबदूद्रव्यम' किया 
था उसका व्याख्यान पूरा हुआ। अब आगेके पद्मोंमें प्रन्थकार 
दूसरे लक्षण 'उत्पादव्ययप्रीव्ययुक्त॑ सत' का व्याख्यान करते हैं । 

एक ही समयमे द्रव्यमें उत्पादादिन्रयात्मकत्वकी सिद्धि-- 

काशथ्रित्पस्ययावगमच्यात द्रव्य दयदात समकाल | 

अन्य; पययभवनधमंद्वारण शाश्वत द्रव्यम्‌ ॥१६॥ 
अर्थ--एक ही समयमें द्रव्य किन्‍्हीं पर्यायोंक विनाशसे 

व्ययको प्राप्त होता है और अन्य--किन्हीं पर्यायोंके उत्पादसे 
'उदयको प्राप्त करता हे तथा द्वव्यत्वरूपसे वह शाश्वत रहता हे। 
अथात सदा स्थिर बना रहता है। इस प्रकार द्रव्य एक ही ज्षणमें 
उतल्पादादित्रयात्मक प्रसिद्ध होता है | 

भावाथ--किसी पद्ारथकी पृत्रे अवस्थाका विनाश होना य्यय 
कहलाता है, उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिको उत्पाद कहते हैं और इन पर्व 
तथा उत्तर अवस्थाओंमें रहनवाला वस्तुका वस्तुत्व घोव्य कहलाता 
है | जंसे किसी मल्रिन बस्रका साबन और पानीके निमित्तसे 
था डाला, बस्रकी मलिन अवशस्थधाका बिनाश हो गया और शुक्ल- 
रूप उज्ज्वल अबस्थाका उत्पाद हुआ | मलिन तथा उज्ज्वल 
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अवस्थाद्यमें रहनेवाला वस्रका वस्चत्व ज्योंका त्यों बना रहा-- 
वह नष्ट नहीं हुआ, इसीको प्रोव्य कहते हैं | इसी तरह द्रव्य 
प्रत्येक समयमें उत्तर अवस्थासे उत्पन्न होता है ओर पूबअवस्था- 
से विनष्ट होता है और द्रव्यत्व-खभावसे प्रवरूप रहता है। 
अतः ऊपरके कथनसे यह स्पष्ट हे कि द्रव्य उत्पाद-व्यय-ध्रौयात्मक 
है। स्वामी समन्तभद्राचायके आप्रमीमांसागत निम्न पद्मोंसे भी 
द्र्य उत्पादादित्रयखवरूप ही सिद्ध होता है :-- 

घट-मौलि-सुवर्णार्थी नाशात्पादस्थितिष्वयम। 

शोक-प्रमोद-माध्यर्थ्यं जनो याति स-हेतुकम ॥४६॥ 

पयोत्रता न दध्यत्ति न पयाउत्ति दधिन्नतः। 

अगोरसब्रता नोभे तस्मात्तत्त्वं त्रयात्मकमम ॥६ण। 

अर्थात--जो मनुष्य घट चाहता है वह उसके फूट जानेपर 
शोकको प्राप्त होता है, जो मुकुट चाहता है बह मुकुटरूप अभि- 
लषित कारयकी निष्पत्ति हो जानेसे हर्षित होता है। भ्रोर जो 
मनुष्य केबल सुबण ही चाहता है वह घटके विनाश और मुकुट- 
की उत्पत्तिके समग्र भी सोनेका सद्भाव बना रहनेसे साध्यरूय- 
भावको अपनाये रहता है। यदि सुबर्ण उत्पाद, बिनाश और 
ध्रोव्य-स्वरूप न हो तो यह तीन प्रकारके शाकादिरूप भाव नहीं 
हो सकते । अतः इन शोकादिककों सहेतुक--व्यय, उत्पाद और 
प्रीव्यनिमित्तक ही मानना चाहिए। जिस त्रती-मनुष्यके केवल 
दूध पीनेका ब्रत हे बह दही नहीं खाता हे, जिसके दही खानेका 
नियम है वह दूध नहीं पीता हे। किन्तु जिसके अगोरसका 
ब्रत है बह दध और दही इन दोनोंकों ही नहीं खाता है । इससे 
मालूम होता है कि पदा्थ उत्पाद, ब्यय ओर धोव्यस्वरूप हे। 
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उत्पादका स्वरूप 

बहिरन्तरड़्साधनसद्भावे सति यथेह् तन्‍्लादिषु | 
द्रव्यावस्थान्तरो हि प्रादुर्भावः पटादिवन्न सतः ॥१७॥ 

अथे-बहिरज्ञ और अन्तरज्ञ उभय साधनोंके मिलनेपर द्रव्य- 
की अन्यावस्थोाका होना उत्पाद है। जेसे लोकमें तन्त्वादि और 
तुरीबेमादिके हानेपर पटादि काय निष्पन्न होते हैं. तो पटादिका 
उत्पाद कहा जाता है--तन्त्वादिकका नहीं, उसी प्रकार उपादान 
ओर निमित्त उभयकारणोंके मिलनेपर द्रव्यकी पूष अवस्थाके 
स्थागप॒वबंक उत्तर अवस्थाका होना उत्पाद है। सत (द्रव्य) का 
उत्पाद नहीं हाता। वह तो प्रवरूप रहता है । 

धौव्यका स्वरूप-- 

पूर्वावस्था-विगमेप्युत्तरपयांय-समुन्पादे हि । 
उमयावस्थाव्यापि च तड्भावाव्ययमुवाच तन्नित्यम्‌ ॥ १ ६॥ 
अथ--जोा पदाथकी पूल पर्यायक विनाश ओर उत्तर पर्यायके 

उत्पाद होनेपर भी उन पृत्र और उत्तर दोनों ही अवस्थाश्रोंमें 
व्याप्त होकर रहने वाला है अर्थात उनमें विद्यमान रहता हे 
ओर जिसको आचाय उमाम्वातिने : तद्भावात्ययं नित्यम 
(तक्वा० ५-३१) कहा है अथान वस्तुके स्वभावका व्यय (विनाश) 
न होनेका नित्य प्रतिपादित किया है वह प्रोत्य है। | 

भावाथं--रक बस्तुमें अविरोधी जो क्रमवर्ती पर्याय द्वोती हैं 
उनमें पूत्र पर्यायोंका विनाश होता है, उत्तर पर्यायोंका समुत्याद 
होता है, ओर इस तरह उत्पाद-व्ययके होते हुए भा द्रव्य जो 

| अनादिारिणामिकमावेन व्ययोदयाभावात्‌ प्रवति स्थिरीमवतीति 
प्रुव:, अवस्य भावः प्रोव्यम | सवाथसिद्धि ५०-३० 
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अपने स्वरूपको नहीं छाड़ता है यही उसकी श्रोव्यता अथवा 
नित्यता है| जिस तरह एक ही सुबणं कटक, कुण्डल, केयूर, 
हार, आदि विभिन्‍न आभूषणा-पर्यायोंमें उत्पाद-ब्यय करता हुआ 
भी अपने सुवणत्वसामान्यकी अपेक्षा ज्योंका त्यों क्रायम रहता 
है, ओर यह र्वणत्व ही स्वणका नित्य अथवा ध्रौव्यपना हे । 

द्रव्य, गुण और पर्यायका सत्स्वरूप-- 

सद्द्॒व्यं सच्च गुणः सत्पर्यायः स्वलक्षणाद्धिन्नाः । 
[4] [ हि $ 

तेषामेकास्तित्व॑ सब द्वव्यं प्रभाणतः सिद्धम्‌ ॥| २० ॥ 
अथ--सत द्रब्य है, सत्‌ गुण है और सत्‌ पर्याय है--अर्थात्त्‌ 

दब्य, गुण और पर्याय य तीनों ही सत्खरूप हैं. ओर यद्यपि अपने 
अपने लक्षणोंसे वे भिन्‍न हैं तथापि उन तीनोंका सतकी दृष्टिसे 
एक अस्तित्व हे ओर इस लिय सत्सामान्यकी अ्रपेक्षासे सभी 
प्रमाणसे द्रव्य सिद्ध हैं। किन्तु सत विशेषकी अपेक्षासे तो तीनों 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ ही हैं । 

भावाथ--द्रव्य. गुण और पर्याय ये तीनों ही सत्स्वरूप हैं: किन्तु 
लक्षण-भिन्नतासे तीनोंका अस्तित्व जुदा जुदा हे। ये ण्क ही 
द्रव्यमें रहते हैं--फिर भी अपनी अवान्तर-सत्ताको नहीं छाड़ते । 

प्रीव्यादिका द्रव्यसे कथंचित भिन्‍नत्व-- 

श्राव्योत्पादविनाशा भिन्‍ना द्रव्यात्कथंचिदिति नयतः । 
युगपरत्मन्त विचित्र स्थादुद्रव्यं त्कुदृश्िरिह नेच्छेत ॥२१॥ 

अथ--प्रोब्य, उत्पाद और विनाश ये दृब्यमें नयर्रष्टि 
(पर्यायार्थिकनय) से कथचित भिन्न हैं ओर तीनों द्वव्योंमें युगपत्‌ 

# 'सिदृव्यं सच्च गुणों सब्चेब थ पज्जओ. .« «««- ।! 
-प्रबचनमारे, श्रीकुन्दकुन्दाचायः । 
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होते हैं। इस विचित्र नानारूप (उत्पाद-व्यय-धौव्यात्मक) द्रव्य“ 
को एकानन्‍्ती नहीं मानते । 

भावबाथे--उपयेक्त उत्पादादि तीनों द्रव्यसे कथंचित्‌ भिन्‍न 
हैं और वे प्रतिक्षण एक साथ होते रहते हैं। एकान्तवादी अनु- 
भवसिद्ध इस नानारूप द्वव्यको खीकार नहीं करते। दे उत्पाद, 
व्यय और ध्रौव्यको अलग अलग क्षणमें मानते हैं । उनका कहना 
है--कि जिस समय उत्पाद होगा उस समय व्यय नहीं होगा और 
जिस समय व्यय हागा उस समय उत्पाद या ध्रौव्य नहीं हो सकता, 
इस तरह एक कालमें तीनों नहीं बन सकते: किन्तु उनका यह 
कहना ठीक नहीं है । जिस प्रकार दीपक जलाते ही प्रकाशकी 
उत्पत्ति और तमो-निवृत्ति तथा पुद्रलरूपसे स्थिति ये तीनों एक 
ही समयमें होते हैं। उसी प्रकार समस्त पदार्थो्मे उत्पाद व्यय ओर 
ध्रीव्य एक ही साथ होते हैं । 

उत्पादादि और गुण-गुण्यादिमें अविनाभावका प्रतिपादन-- 

अविनाभावों विगम-प्रादुभाव-श्र॒वत्रयाणां च॑| 
गुणि-गुण-पर्यायाणामेव तथा युक्षितः सिद्धमू ॥२२॥ 

अथे--उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य इन तीनोंका परम्पर अबिना- 
भाव है तथा गुण, गुणी और पर्यायोंका भी अविनाभाव युक्तिसे 
सिद्ध है। 

भावाथ--उत्पाद, व्ययके बिना नहीं होता, व्यय उत्पादके 
बिना नहीं होता तथा उत्पाद और व्यय ये दोनों प्रौच्यके बिना 
नहीं होते; ओर प्रोच्य उत्पाद-व्ययके बिना नहीं होता, इसलिये 

+---. ५ ०>२ककक «० बा 

| 'नंबासता जन्म सता न नाशा दीपस्तमः पुद्वलभावतो5स्ति ! 
“स्यंमूस्ता» का २४ 
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ये तीनों परस्परमें अविनाभूत हैं#। जेंसे घड़का उत्पाद, मिट्टीक 
पिंडका विनाश और दोनोंमें मिट्टीका मोजूद रहना ये तीनों एक 
साथ उपलब्ध होते हैं। उसी तरह प्रत्येक पदाथमें भी उत्पादादि 
तीनोंका अविनाभाव समभना चाहिये | इसी तरह गुणी, गण तथा 
पर्यायोंका भी अभिनाभाव है। गणीमें गण रहते हैं वे उससे 

के बिना नहीं | जेसे जीब और उसके ज्ञानादिगणोंका परस्परमें 
विनाभाव है। ज्ञानादिगुण जीबमें ही पाये जाते हैँ और जीव 

भी ज्ञानादिगणोंके साथ ही उपलब्ध होता है। अतः उत्पाद, व्यय 
ओर भौव्यकी तरह गण, गणी और पर्यायोंमें भी अधिनाभाव 
प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे सिद्ध हे । 

द्रव्यमें सत ओर असत्वका विधान-- 

स्वीयाच्चतुष्टयात्किल सदिति द्रव्यं हथवाधितं गदितम्‌। 
& 0 चर 

परकीयादिह तस्मादसदिति कसम न रोचते तदिदम्‌ ॥२३॥ 
अथ-स्वद्रव्य-त्तेत्रकाल और भावरूप अपने चतुष्टयसे द्रव्य 

सत्‌ है--अस्तित्वरूप कहा गया है, इसमें कोई बाधा नहीं आती । 
और परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूप परकीय चतुष्टयसे द्रव्य असत्त- 
नास्तित्वरूप हे । वस्तुका यह नास्तित्व खरूप किसके लिये रुचि- 
कर नहीं हागा १ अर्थात्‌ विचार करनेपर सभीको रुचिकर होगा | 

भावाथे-द्रज्य अपने चतुष्टयसे सत्खरूप है और परकीय 
चतुष्टयसे असत्रूप है। जेसे घट अपने चतुष्टयसे घटरूप है 

# ण्‌ भवों भंगविहीणो भंगो वा ण॒त्यि संभवविद्दीणो | 

उप्पादो वि य भंगो ण विणा धोब्वेण श्रत्येण ॥ 
-“अवचनसारे, श्रीकुन्दकुन्दाचाय: 
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ओर पटादि परद्रव्यचतुष्टयसे वह घटरूप गहीं है । यदि घटकों 
स्द्रव्यादिचतुष्टयकी अपेक्षा सदृरूप न भाना जाय तो आकाश- 
कुसुमकी तरह उसका अभाव हाज वेगा । ओर परद्रव्यादि चतुष्टय- 
की अपेक्ता यदि घटकों असद्रूप न माना जाय तो घटको भी 
पटादिरूप कहनेमें कोई बाधा नहीं आएगी, और इससे सब- 
व्यवहारका लोग होजायग।। इससे यह निश्चित है कि प्रत्येक वस्तु 
स्वचतुष्टयको अपक्षा सत्‌ है ओर परचतुष्टयकी अपक्ता असत है । 
ऊपर बताये हुए सत्व ओर असत्वरूप दोनों धम प्रत्यक बस्तुमें 
एक साथ पाय जाते हैं, वे उससे सत्रेथा भिन्न नहीं हैं। यदि इन्हें 
सत्रथा भिन्‍न माना जाय तो वस्तुके स्वरूपको प्रतिष्ठा नहीं बन 
सकती--सत्व और असत्वमें परस्पर अविनाभाव सम्बन्ध हे । 
जैसा कि स्थामी समन्तभद्रक आप्र-मीमांसागत वाक्योंसे प्रकट है ॥। 

द्रव्यमें एकत्व ओर अनकत्वकी सिद्धि-- 

एक पर्ययजातः समग्रदेशरभेदतो द्रव्यम । 
गुणि-गुणभेदान्नियमादनेकमपि न हि विरुद्भथ त ॥२४॥ 
अथ--द्रव्य अपनी पर्यायों ओर समप्रदेशोंसे अभिन्‍न होनेके 

कारण एक है ओर गण-गणीका भेद होनेसे निश्चयसे अनेक 
भी हैं। द्रव्यको यह एकानकता विरुद्ध नहीं है । 

भावाथ--द्रत्यके स्वरूपका जब हम नय-हृष्टिसे बिचार करते 
हैं तो द्रव्य एक और अनेक दोनोंरूप प्रसिद्ध होता है; क्योंकि 

# ग्रस्तित्व॑ं प्रतिषेध्येनाविनाभाव्येक्र्मिणि | 
विशेषणत्वात्साधम्प यथा भेदविवक्तया ॥१७॥| 

नास्तित्व॑ प्रतिषेध्येनाविनाभाव्येक्धर्मिणि । 
विशेषगत्वाद धर्म यथाउभेदविवत्ञया ॥१८॥ 
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अपने समग्रदेशों ओर पर्यायोंसे वह अभिन्न है-भिन्‍्न नहीं हे, 
इसलिये तो एकरूप हे। परन्तु जब हम उसी द्रब्यका गुण-गुणी- 
के भेदसे विचार करते हैं तब हमें उसमें गुणी ओर गुणका स्पष्ट 
भद मालूम होता हे अतः अने करूप है, और द्रव्यकी यह एकता 
तथा अनकता कोई विरुद्ध नहीं है। भिन्‍न भिन्‍न अपक्षाओंस 
रहनवाल्ले धर्मामं विरोध-जंसी कोई चीज़ रहती ही नहीं । 

द्रब्यमें नित्यता ओर अनित्यताका प्रतिपादन-- 
[०] [ [4 का रे [40] ी 

नित्य त्रिकाल-गोचर-पमंतासत्यांभज्ञतस्तदाप | 
[का | [पक 8 [क] (४७8 

कजाणक कालनबभदात्पयायनयादभाशण संत) ॥२५॥ 

इति भ्रीमदध्यात्मकमलमातेण्डाभिधाने शास्त्रे द्रव्यसामान्य- 
लक्षणसमुद्द्योतकों द्वितीयः परिच्छद:। 

अथ-5द्रव्यार्थिकषनयस अथवा तीनों कालोंमें रहनेवाल द्रव्य- 
के अन्ययको विषय करनेवाले प्रत्यभिज्ञानप्रमाणसे द्रव्य नित्य है 
ओर कालभेदरूप पर्या्थिकनयसे क्षणिक--अनित्य है।इस 
प्रकार सवज्ञदेवने द्रव्यको निय और अनित्य दानोंरूप कहा है। 

भावाथ--केवल द्रव्यको विषय करनेवाले द्रव्याथिकनयसे 
और भूत-भविष्यतू-बतमानरूप त्रिकालको विषय करने वाले 
प्रत्यभिज्ञानसे द्रव्य नित्य हे। ओर केवल पर्यायको विषय 
करनेवाले कालभेदरूप पर्यायाथिकनयसे द्रव्य क्षरिक (अनित्य) 
है। जसे एक ही सुवर्णेद्रव्यके कटक, कुण्डल, केयुर आदि 
अनेक आभूषण बना लेनेपर भी द्रव्यत्वरूपसे उन सब आशभूष- 
णोमें सुबणत्व विद्यमान रहता है--उसके पीतत्वादि गुणोंका 
किंचित्‌ भी विनाश नहीं होता, अतः द्रन्यत्वसामान्यकी 
सुबण नित्य है; किन्तु इसका जब हम पर्याय-दृष्टिसे बिचार 
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करते हैं तब कुण्डलको मिटाकर हार बना लेनेपर हार-पर्यायके 
समयमें कुर्डलरूप पर्याय नहीं रहती है। अतः पर्यायोंकी अपेक्षा 

सुबरणद्रव्य अनित्य रूप भी है। 
इस प्रकार श्रीश्रध्यात्म-कमल-मातंरड नामके शास्त्र द्रव्योंका 

सामान्यलक्षण प्रतिपादन करनेवाला द्वितीय परिच्छेद पृण हुआ | 

ततीय परिच्डेद 

(१) जीव-दव्य-निरूपण 
जीबद्रव्यक कथनकी प्रतिज्ञा-- 

जीवो द्वव्यं प्रमिति-विषयं तद्गुणाश्चेत्यनन्ताः 
पर्यायास्ते गुणि-गुणभवास्ते च शुद्धा बशुद्धाः । 
प्रत्येक स्युस्तदखिलनयाधीनमेव स्वरूपम्‌ 
तेषां वच्ये परमगुरुतो5हं च किंचिज्ञ एवं ॥ १ ॥ 

अथ--जीब' द्रव्य है, प्रमाणका विषय है--अ्रमाणसे जानने 
योग्य है, अनन्तगुणवाला है--प्रमाणसे सिद्ध उसके अनन्त 
गुण हैं, तथा गुणी और गुण इन दोनोंसे होनेवाली शुद्ध और 
अशुद्ध ऐसी दो प्रकारकी पर्यायोंसे युक्त है। इनमें प्रत्येकका स्व- 
रूप सभी नयोंसे जाना जाता है--द्रव्यार्थिकनयसे द्रव्य और 
गुणोंका तथा पर्यायाथिकनयसे पर्यायोंका स्वरूप (लक्षण) प्रसिद्ध 
होता है | अथवा यों कहिये कि इन द्रव्य, गुण और पर्यायोंकी 
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सिद्धि तत्तत्‌ नयकी अपज्ञासे होती है। में अल्पक्ष 'राजमल्ल' 
परम गुरु-श्री अरहंत भगवानके उपदेशानुसार उन सब द्र॒ब्यों, 
गुणों और पर्यायोंका स्वरूप कथन करूँगा--अपनी बुद्धिके अनु- 
सार उनका यथावन निरूपण आगे करता हूँ। 

भावाथ--चैतन्यस्वरूप जीवद्रत्य है | यह प्रत्यक्ष, अनु- 
मान और आगम प्रमाणोंसे जाना जाता है। तथा अनन्त 
पर्यायों और अनन्तगण्णोंसे विशिष्ट होनेके कारण द्रव्य है । 
क्योंकि गण और पर्यायवाल पदाथको द्रव्य कहा गया है#। 
ओर पर्याय चकि शुद्ध ओर अशुद्ध दो प्रकारकी हैं, इसलिये 
जीव भी दो तरहके हैं |--शुद्ध जीव ओर अशुद्ध जीब । 
अथवा भव्यजीव ओर अभव्यजीब। जो जीव रत्नत्रय-प्राप्तिक 
योग्य हों--आगामीकालमें सम्यग्दशनादि परिणामसे युक्त होंगे, 
वे भव्यजीव हैं -शुद्ध जीव हैं-“और जो रत्नत्रय-प्राप्तिके योग्य 

हों--सम्यग्दशेंनादिको प्राप्त न कर सके वे अभव्यजीव हैं-- 
श्रशुद्ध जीव हैं। भव्य और अभव्य ये दो तरहके जीव स्वभावसे 
ही हैं| | उदाहरणके द्वारा इनको इस प्रकार सममिये कि, कोई 
स्वशपाषाण ऐसा होता है जो तापन, छेदन, ताडन आदि क्रिया- 
ओके करनेसे शुद्ध हो जाता है, पर अन्धपाषाण कितने ही 
कारणोंके मिल जानेपर भी पाषाण ही रहता है-शुद्ध होता ही 
नहों । इसी तरह जो जीव, सम्यक्त्वादिको प्राप्त करके शुद्ध 
हो सकते हैं उन्हें भव्य-जीव कहा है ओर जो अंधपाषाणकी 

ननीीनिनी तन >चने +.2अशअन>न अन्‍तनन+ धभा-+ न व विननग:ग-गन का. 2 पनन--++9 ०५ सरननन लनमओपनी ०८» -िनननान-क कक जनम सनम कल >> «ममक»«+-नकानन--+क ७५ कम, 

गुणपययवद्द्रव्यम-तत्वाथ ० ५-रे८। 
 “जीवास्ते शुब्यभशुद्धितः--आप्तमी" का ६६ । 
| शुद्धथशुद्धी पुनः शक्ती ते पाक्यापाक्यशक्तिवत्‌ | 
सानादी तयोव्यक्ती स्वभावोड्तकंगोचरः ॥! ---आ्राप्तमी० १००। 
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तरह कभी भी शुद्ध न हावंग--अपनी स्वाभाविक अशुद्धतासे 
सर्देव लिप्त रहेंगे--वे अभव्यजीव हैं/<। यह स्वभावगत चीज हे 
ओर स्वभाव अतक्य होता हे। 

'ज्ीब'का व्युत्पक्तिपूबक लक्षण-- 

प्राण॑जीबति यो हि जीवितचरों जीविष्यतीह प्र व॑ 
जीवः सिद्ध इतीह लक्षणवलात्प्राणास्तु मन्तानिनः । 
भाव-द्रव्य-विभेदतो हि बहधा जंतो कथंचिचतः 
माक्षात्‌ शुद्धनयं प्रगृद्य विमला जीवम्य ते चेतना ॥२॥ 

अथ--जा 'प्राणोंसे जी रहा है. जिया था और निश्चयसे 
जीवेगा' इस लक्षणके अनुसार वह 'जीब' नामका द्रव्य है। ओर 
ये प्राण सनन्‍्तानो--अन्बयी--जीव ओर पुद्टल द्वव्यंकं साथ अवि- 
ध्यकभाव (तादाम्य) सम्बन्ध रखनवाल कहे गय हैं । य प्राण द्रव्य 
ओर भावके भेदस अनक प्रकारके--दो तरहके हैं। ये जीव 
द्रव्यसे कथंचित--किसी एक अपेक्षासे--भिन्न ओर किसी एक 
अप्षासे अभिन्न हैं| शुद्ध निश्चयनयसे तो जीब द्रव्यकी निमेल 
चेतना--ज्ञान-दशनरूप उपयोग ही प्राण हैं। 

भावाथ--व्यवहरनयसे इन्द्रिय, बल, आयु और गश्वासोच्छास 
इन यथासम्भव चार प्राणों द्वारा जो जीता हे, पहल्ले जिया था 
ओर आगे जीवेगा वह जीव पदाथ हे। निश्चयनयसे तो जिसके 

»< 'सम्यक्त्व॒दि-व्यक्तिभावाउभावाम्यां भव्याअमव्य्वमभिति विकल्प:, 

कनकेतरपाधघाणवत्‌ ॥ यथा कनकभाबव्यक्तियोगमवाप्स्यति इंति कनक- 
पाषाण इत्युच्यते तदभावादन्धपाषाण इति। तथा सम्यक्त्वादिपयांयव्यक्ति- 
योगाद्दों यःस भव्यः तद्विपरीतोडभव्य इतिः-- राजवातिक ८-६ | 
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चतना (ज्ञान और दर्शन) लक्षण प्राण पाये जावे वह जीव है। 
यह चतना संसारी ओर मुक्त दोनों ही प्रकारके जीवबोंमें हाती 
है । और त्रिकालाबाधित-अनदन्छिन्नरूपसे हमेशा विद्यमान 
रहती हे# | वे प्राण दो तरहके हे ? द्रव्यप्राण ओर २ भावप्राण । 
पुद्ठगलद्गव्यरूप इन्द्रियादि दश प्राणोंको ता द्वव्यप्राण कहते हैं 
ओर जीवकी चेतना--ज्ञान ओर दशनकों भावत्राण कहते हैं। 
अतणएव शुद्व निश्चयनयकी अपेक्षास 'चेतना' रूप ही प्राण कह 
गये हैं। द्रव्यप्राण देश हैं--इन्द्रिय ४ ( स्पशन, रसना, घाण, 
चक्ु ओर भ्रोत्र). बल ३ (मन; वचन ओर काय) श्रासोच्छूस १ 
तथा आयु १ इस तरह पुद्ठत्की रचनास्वरूप द्रव्यप्राण कुल १० 
हैं। इन दानों ही प्रकारके द्रव्य और भावतप्राणों को घारण करनेसे 

१ तिकाले चदुपाणा इंदियबलमाउ आगपाणो य | 
बवहारा सो जीवो शणिक्चयणयदा दु चदणा जम्स |--द्रव्यसं० ३ 

“इत्यंभूतश्रतुमिद्रव्यमावप्राशय थासंभव॑ जीवति, जीविष्यति, ज़ीवित- 
पूर्वों वा यो व्यवहरनयात्‌ ज॑ जीवः । द्रव्येन्द्रियादिद्वव्यप्राणा अनुपचरिता- 
सदभूतव्यवह्ारेण, भाव्द्रियादिः ज्ञायोपशमिकप्राणाः पुनरशुद्धनिश्रय- 
नयेन । सत्ताचेतन्यबोधादिः शुद्धभावप्राणाः शुद्धनिश्वयनयेनेति! 

-“बृहदूद्वव्यमंग्रहद्वात्ति, गाथा ३ 

'पाणहिं चदुहिं जीवदि जीवस्सदि जो हु जीवदो पुष्य । 
सो जीवो पाणा पुण बलमिदियमाउ उस्सासों! ॥ --पंचास्ति० ३० 

टी०--इन्द्रियबलायुरुच्छू वासलक्षणा हि प्राणाः । तेषु चित्सामान्या- 

न्वयिनों भावप्रागाः, पुद्गलसामान्यान्वयिनों द्रव्यप्राणाः, तेपरामुमयेपामपि 
त्रिष्वाप कालेप्वनर्वाच्छुन्नसंतानत्वेन धारणात्संसारिणो जीवत्व॑ | मुक्तस्य 
तु केवलानानव भावप्राणानां धारणात्तदवसेयमिति' । 

--श्रीअ्मृतचन्द्राचायः 
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संसारी जीबोंमें 'जीवत्' है और केवल भावत्राणोंकों धारण 
करनेसे मुक्त जीवों में 'जीवपना' हे। 

“जीव” द्रब्यकी अपने ही प्रदेश, गुण और पर्यायोंसे सिद्धि-- 

मंख्यातीतग्रदेशास्तदनुगतगुणास्तद्भवाथापि भावाः 
एतदूद्॒व्यं हि सवे चिदभिदधिगमात्तन्तुशोक्ल्यादिपुज्जे | 
सेस्मिन्नेव बुद्धि: पट इति हि यथा जायते ग्राणभाजां 
सत्त्य लक्ष्म प्रवेत्ति ग्रवरमतियुतः कापि काले नचाज्ञः ॥३॥ 
अथे--जीवद्व्यके असंख्यात प्रदेश, अन्वयी (साथ रहनेवाले) 

गुण ओर तद्भव (उनसे हानेवाल) भाव-पर्याय ये सब जीवद्रव्य 
हैं; क्‍योंकि इन प्रत्येकमें चेतनाकी ही अभेदरूपसे उपलब्धि 
होती हे। जेसे तन्तु और शुक्तता आदिके समूहमें लोगोंकों पट- 
की बुद्धि हाती है। अतण्व वे सब पट ही कहलाते हैं। प्रवरमति- 
बुद्धिमान पुरुष इनके सृूतह््म लक्षणको--जीवद्रब्यके प्रदेश, गुण 
ओर उसकी पर्यायोंको 'जीवद्रव्य' कहनेके रहस्यको--समभ 
लेता है पर अज्ञ-मन्दबुद्धि पुरुष कभी नहीं जान पाता | 

भावाथ--जिस प्रकार तन्तु ओर शुक्कतता आदि सब पट कहे 
जाते हैं अथवा द्रव्य, गुण ओर पर्याय ये सब ही जिस प्रकार 
सत माने जाते हैं। सत्‌ द्रव्य हे सत्‌ गुण है ओर सत्‌ पर्याय 
है इस तरह सत्‌ तीनोंमें अविष्वकृभावसे रहता है। यदि केवल 
द्रव्य ही अथवा गुण या पर्याय ही सत्‌ हो तो शेष असत्‌-खपुष्पवत्‌ 
होजायेगे। श्रतः द्रव्य, गण ओर पर्याय तीनोंमें ही सत्‌ समान- 
रूपसे व्याप्त है ओर इसलिये तीनों सत्‌ कहे जाते हैं। उसी प्रकार 
जीबद्रव्यके प्रदेश, उसके गुण और पर्याय ये सब भी जीवद्रव्य 
हैं; क्योंकि इन तीनों ही में चेतन्यकी अभेदरूपसे उपलब्धि होती 
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है। बुद्धिमान पुरुषोंके लिये यह सूहम-तत्व समझना कठिन नहीं 
है। हाँ, मन्दबुद्धियोंको कठिन है। हो सकता है वे इस तत्वकों 
न समझ सके | पर यह जरूर हे कि वे भी अभ्यास करते करते 
समम सकते हैं और वस्तुस्यभावका निशय कर सकते हैं । 

जीबद्रव्यका शुद्ध ओर अशुद्धरूप--- 

जीवद्रव्यं यथोक्न॑ विविधविधियुत॑ स्वदेशेषु याव- 
द्वावेः कमग्रजातें! परिणमति यदा शुद्धमेतन्न तावत्‌ । 
भावापेत्ञापिशुद्रों यदि खलु विगलेद्धातिकमप्रदेशः 
माक्षादृद्रव्य हि शुद्ध यदि कृथमपि वाउघातिकर्मापि नश्येत्‌॥।४ 

अथ--जीवद्रब्य, जैसा कि कहा गया है, जबतक नानाविध 
कर्मोंसे सहित है और कम जन्य पर्यायोंके द्वारा सब त्षेत्रोंमें परि- 
शमन करता है. तबतक थह शुद्ध नहीं हे--अशुद्ध हे। यदि 
धातिया--जीवके अनुजीबी गुणोंकां घातनेवाले ज्ञानावरण, 
दशनावरण, सोहनीय आओऔर अन्तराय ये चार कम आत्मासे 
सवथा अलग हाजाब तो वह भावोंकी अपेक्षा विशुद्ध है ओर 
यदि किसी प्रकार अधातिया कम भी नाशका प्राप्त हो जावे ता 
साज्ञाद-पूणानः शुद्धद्रव्य है। इस तरह जीवद्रव्य शुद्ध श्रोर 
अशुद्धके भेदसे दा प्रकार अथवा शुद्ध, अशुद्ध भर विशुद्धके 
भेदसे तीन प्रकारका है । 

भावाथ--जीवद्रव्यके साथ जबतक कमरूपी बीज लगा हुआ 
है तबतक भवाहुर पेदा होता रहता है. और जन्म-मरण आदि 
ऋपसे विभाव परिणमन होते रहते हैं ओर तभी तक जाँव अशुद्ध 
हे। परन्तु संयम, गुप्ति, समिति आदि संबर ओर निजराके द्वारा 
जब धातिया कर्मोक क्षीण हाजानेपर अनम्तचतुष्टयक्रा घनी 
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सकल ( संदेह ) परमात्मा होजाता है तब वह विशुद्ध आत्मा- 
उत्कृष्ट आत्मा कहा जाता है। तथा जब अवशेष चार अघातिया 
कर्म के भी क्षीण हा जानेपर आठगरणों या अनन्तगरण्णोंका सखामी 
निकल ( विदेह ) परमात्मा हो जाता है तब वह पूण शुद्ध आत्मा 
अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट-आत्मा माना गया हे, और ऐसी सर्बोत्कृष्ट 
आत्माओंकोीं जेन-शाशनमें 'सिद्ध” परमेष्ठी कहा गया है। 

जीवद्रव्यके सामास्य ओर विशेषगु्णोका कंथन-- 

संख्यातीतप्रदेशेषु युगपदनिशं विष्नवंश्रिद्विशेषा- 
स्ते सामान्या विशेषाः परिणमनभवाउनेकभेदप्रभेदाः | 
नित्यज्ञानादिमात्राश्रिदवगमकरा द्य॒क्तिमान्रप्रभिन्नाः 
श्रीमवज्ञेगुणाम्ते सम्रुदितवपुषों द्यात्मतत्वस्य तखात्‌ ॥५॥ 
अथ-अपन असंख्यात प्रदेशोंमें एक साथ निरन्तर व्याप्त 

रहनेवाल चेतन्य आदि जीवद्रव्यके सामान्य गुण हैं और यथाथ- 
रूपसे आत्मतत्वके ज्ञायक--ज्ञान करानेवाल, परिणमन जन्य, 
अनेक भदों ओर प्रभदोंसे युक्त कथनमात्रमें भिन्न, समूहरूप, 
नित्यज्ञानादि गुर्णोका श्रीसवज्ञदेवने विशेषगण [ 

है । 

भावाथ--जीवद्र्यके समम्तगण दो भेदरूप हैं:-१ सामान्य- 
गण, और + विशपगण | सामानन्‍्यगण वे हैं जा जीवद्रव्यके प्रत्येक 
प्रदशमें--सबत्र व्याप्त हाकर-रह रहे हैं और वे चतना आदि हैं 
तथा विशेषगण वे हैं ज्ञों इसी चेतनाके परिणाम हैं ओर 
अनेक भेदरूप हूँ। वे दशन, ज्ञान, सुख और वीय आदि 
र्पह्ठे। 
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मुक्त अवस्थामें जीवद्रव्यके स्वभाव-परिणमनकी सिद्धि-- 

मुक्को ४ व परिशमनमदः स्वात्मधर्मषु शश्व- 
श्च स्वकीयागुरुलघुगुणतः स्वागपात्सिद्रसचात्‌ । 

[4 तिविषयास्ते | क, 

युक्रः शुद्वात्मनां हि ग्रमि गुणानां स्व॒भावा- 
त्ययायाः स्पृश्व शुद्धा भवनविगमरूपास्तु बृद्धेश्व हाने! ॥६॥ 
अथ-द्रव्य और भाव कर्मोसे सबंधा छूटना मुक्ति है। 

मुक्तिमं आत्मा आगम-प्रमाणसे सिद्ध अपने अनन्तानन्त अगुम८ 
लघधुगणोंके निभित्तसे अपने आत्मथर्मों -स्वभावपर्यायोंमें-धर्मा- 
शोंसे--स्वभावपर्यायोंके द्वारा सदा परिणमन करता है | युक्ति 
और प्रमाणस यह बात प्रतीत होती है कि शुद्धात्माओंमें ओर 
उनके गणोंमें पटम्थानपतित हानि और वृद्धि हानेसे उत्पाद तथा 
व्ययरूप शुद्ध ही स्वभाव-पर्याय हुआ करती हैं | 

भावा4थ-मोक्ष अबम्थामें जीवद्रव्यमें स्वभावपर्याय-आत्माके 
निजस्वभावरूप परिशमन होते हैं। वहाँ विभाव पर्याय नहीं 
होतीं; क्योंकि विभावपरययायोंका उत्पन्न करनेका कारण कम है 
ओर कम मुक्तिमें रहता नहीं | अतः मुक्तिमें विभावषसय्यायोंका 
बीज न होनेसे वहाँ उनकी सम्भावना नहीं है ओर इसलिये 
मोक्तमें मुक्तात्माओंका शुद्ध स्वभावरूपसे ही परिणमन होता है । 

जीवद्व्यके वेभाविक भावोंका बणन-- 
मंसारेघ्च प्रमिद्रे परममयत्रति प्राशिनां कर्ममभाज। 
ज्ञानावृत्यादिकमोंदयममुपशमाश्यां क्याच्छान्तितों वा | 
ये भावाः क्रोधमानादिसमुपशमसम्यकत्ववृत्तादयो »हि 
बद्धिश्रत्यादिबो था) कुमतिकुदगचारित्रगत्यादयश्र || ७ ॥ 

----+त+| + ज>--+-+- ० 

# क्राधमानादिसमुपशमास्या सम्यक्लादयोा इस्यॉप पाठः। 
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चुद श्यादि चेतद्धि समलपरिणामाश्र संख्यातिरिक्ताः 
सर्वे बेभाविकास्ते परिणतिवपुषों धर्मपर्यायसंज्ञाः । 
प्रत्यक्षादागमा द्वा ध्वनुमितिमतितों लक्षणाच्चेति सिद्धा-| 

प्रोहभार्वे ५ 

स्तत्मत्मान्तःप्रभेदाथ गतसकलच्मोहभावव्तिवेच्याः। ॥८॥ 
-(युग्मम्‌) 

श्रथ--पर-परिणमनरूप इस संसारमें कमंसहित जीबोंके 
ज्ञानावरणादिकर्मोके उदय, उपशम, क्षय ओर शान्ति अर्थात्‌ क्षया* 
पशमसे यथायोग्य जो क्रोध, मानादि, उपशमसम्यकत्व. क्षायोप- 
शमिकसम्यक्त्व, उपशमचरित्रादि, बुद्धि, श्रति आदि सम्यस्ज्ञान, 
मिश्याज्ञान, मिथ्यदशेन, मिभ्याचरित्र, गति ओर चक्षुदंशन 
आदि भाव तथा और भी संख्यातीत मलिन परिणाम पेदा होते 
हें--वे सभी बेभाविक परिणाम हैं। तथा धमपर्यायसंज्ञक हैं। 
ये सब ही प्रत्यक्षसे, आगमसे अथवा अनुमानसे और लक्षणों 
से सिद्ध हैं। इनके भी सूक्ष्मातिसूत््म भद ओर भेदोंके भी भेद 
(प्रभेद) श्रीवीतरागदेवके द्वारा प्रतिपाद्य हैं--श्री सबेज्ञ भगवान 
ही इनका विशेष निरूपण करनेमें समथ हैं । 

भावाथ--जीव द्रव्यमं एक वेभाविक शक्ति हे वह संसार 
अबस्थामें कमके निमित्तसे क्रोव, मान, माया आदि विभावरूप 
परिणमन कराती है ओर कमके छूट जानपर वही वेभाविक 
शक्ति मुक्ति-अवस्थामें केवलज्ञान आदि स्वभावरूप ही परिण 
मन कराती है। इस प्रकार जीबद्रव्यके दो तरहके भाव हैँ 
१ वेभाविकभाव और २ र्वाभाविकभाव । यहाँ इन दो पद्मोंमें 

नें 
| 'मिद्ध! इति मुद्रितप्रतो पाठः | 
+ “विवेच्य/ इति मुद्रितप्रतों पाठः । 
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वेभाविक भाषोंका कथन किया गया हे। ये वेभाविक भाव 
संत्तेपमें तीन प्रकारके हैं“ औदयिक २ ओऔपशमिक ओर 
3 क्षायोपशमिक । ओऔदयिकभाव वे हैं जो कमेके उदयसे 
होते हैं और वे गति आदि इक्कीस प्रकारके कहे गये है#। 
ओपशमिकभाब बे हैं जो कमके उपशमसे होते है ओर वे उप- 
शमसम्यक्त्व तथा उपशमचारित्रके भेदसे दो तरहके है।। 
जो भाव कर्मोके क्ञय और उपशम दोनोंसे होते हैं. वे क्षायोपश- 
मिक भाष कहे गये हैं, इनके भी उत्तरभेद १८ हैं।। 

जीवके समल और विमल दो भेदोंका व्णन-- 

आत्मा5संख्यातदेशप्रचयपरिणतिरजीवतचस्य तचा- 

स्पर्यायः स्यादवस्थान्तरपरिणतिग्त्यात्मबृत्त्यन्तरों हि । 

द्रब्यात्मा स द्विधोक़ों विमल-समलभेदाद्धि सवज्गीत- 
श्रिदृद्रन्यास्तिलदर्शी नयविभजनों रोचनीयः प्रदत्त: ॥६॥ 
अथं--अपन असंख्यात प्रदेशोंमें ही परिणमन करना जीव- 

तत्त्वकी वास्तविक शुद्धपयोय है और अवस्थासे श्रचस्थान्तर-- 
पर्यायसे पर्यायाम्तर--रूप परिणंमन करना अशुद्ध पर्याय है। यह 
जीवतस्व चिदृद्रब्यके अस्तित्वका दर्शी हे--देखनवाला है, 

# वातिकपायलिड्डमिश्याटश नाउज्ञानाउसंबताउसिंद्लेश्याश्रतुसूयेके के - 
कपड़भेदाः' “--तत््वाथंसूच्र १-६ 

| 'सम्यक््व-्चारित्रे . “>तत्वाथंसूच् १-३२ 
+ ज्ञानाशानदशनलब्ध्यश्रतुम्रित्रिपम्चभेदाः सम्यक्वचारित्रसंयमा- 

सेयमाश्र!--तत्त्याथसूत्र १-५ 
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नयों द्वारा विभजनीय है--विभागपूवक जानने योग्य है, और 
विद्वानों द्वारा रोचनीय है--प्राप्त करनेके योग्य हैं । इसके सबज्ञ- 
देवने दो भेद कहे हैं-( १) विमल आत्मा ओर (२) समल 
आत्मा | अथवा मुक्तजीव ओर संसारी जीब ' 

भावाथ-द्रव्यों में दो तरहकी शक्तियाँ विद्यमान हैं-(१) भाव- 
वती और (२) क्रियावती । जीव ओर पुठ्ठलल द्रव्यमें तो भाववती 
ओर क्रियावती दोनों शक्तियाँ वर्शित की गई हैं तथा शेप चार 
द्रव्यों ( धरम, अधम, आकाश ओर काल ) में केवल भाववती 
शक्ति कही गईं हे। इन दोनों शक्तियोंकों लेकर द्रव्योंम परिण- 
मन होता है।। भाववती शक्तिके निमिन्तसे तो शुद्ध ही परिणमन 
होता है और क्रियावती शक्तिसे अशुद्ध परिणमन होता है। अतः 
भाववती शक्तिके निमित्तसे होनेबाले परिणमरनोंकों शुद्धपर्याय 
कहते हैं और क्रियावती शक्तिके निमिन्तसे होनेव्राले परिशमन 
अशुद्धपर्याय कही जाती हैं। यहाँ फलिताथरूपमें यह कह देना 
अप्रासद्धिक न होगा कि जीव ओर पुटलोंमें उभय शक्तियोंके 
रहनेसे शुद्ध ओर अशुद्ध दोनों प्रकारकी पर्याय होती हैं। तथा 
शेप चार द्रव्योंमें केवल भाववती शक्तिके रहनेसे शुद्ध ही पर्याय 
हाती हैं । जीवद्रव्यमें जो स्वप्रदेशोंमिं परिणमन होता है वह 
उसकी शुद्ध पर्याय है ओर कमके संयोगसे अवस्थास अवस्थान्तररूप 
जो परिणमन होता है वह अशुद्ध पर्याय हे । यह जीवद्रव्य भिन्न 
भिन्न व्यवहारादिनयों द्वारा जाननेके योग्य है | इसके दो भद हैं- 
(१) मुक्कजीब और (२) संसारीजीव | कमरहित जीबोंको मुक्तजीब 
अथवा विमल-आत्मा कहते हैं ओर कमसहित जीवोंकों मंसारी- 
जीव अथवा समल-आत्मा कहते हैं। आगेके दा पद्मोंमें इन 
दोनोंका खब्प ग्रन्थकार स्वयं कहते हैं। 



अध्यात-कमल-मातंश्ठ है 

विमल आत्मा (मुक्तजीव) का स्वरूप-- 

कर्मापाये चरमवपुषः किंचिदून शरीर 
स्वात्मांशानां तदापि पुरुषाकारसंस्थानरूपम्‌ । 
नित्यं पिण्डीमवनमिति वा5कृत्रिम॑ मूर्तिवज्य 
चित्पर्यायं विमलमिति चाभेद्यमेवान्वस्यड्रम || १० ॥ 

अथ्थ-कमके सवेथा छूट जानेपर अन्तिम शरीरसे कुछ 
न्यून (कम)» आत्मप्रदेशोंमें पुरुपाकाररूपसे स्थित, नित्य, पिण्डा- 
त्मक, अक्रत्रिम, अमूर्तिक, अभेद्य ओर अन्बयी चित्पर्यायको 
“ब्िमल' आत्मा कहते हैं | 

भावाथ--विमल आत्मा अथवा मुक्त जीव वे हैं जो कमे 
रहित हैं, अपने अन्तिम शरीरसे कुछ कम पुमुपाकाररूपसे 
परिणत आत्मप्रदेशोंके शरीररूप हैं, शाश्रत हैं--फिर कभी 
संसारमें लौटकर वापिस नहीं आते हैं, आत्मगुणोंके पिण्डभूत 
हैं, जन्म-मरणरूप क्रत्रिमतासे रहित हैं, परद्रव्य-पुद्टलसे 
सम्बन्ध छुट जानके कारण पुद्‌गलकी स्पशे, रस, गन्ध, वर्णरूप 
मूर्तिसे रहित हें--अमूर्तिक हैं। अतण्व शबत्रादिस भेदन रहित 
हैं ओर अपने अनन्तक्षानादिगुणोंमें स्थिर हैं, चेतनद्रव्य- 
की शुद्धपर्यायरूप हें । यहां जो मुक्त जीवोंकों पर्यायरूप कहा 
है बह अस्त नहीं है, क्योंकि आत्माकी शुद्ध ओर अन्तिम 
सर्वोच्च अवस्था 'सिद्ध' पर्याय है जो सादि और अनन्त होनी हे 
ओर मभुक्कजीव 'सिद्ध' कहे जाते हैं। फलिताथ-जों आत्मा कर्मासे 
छूट गया है और अपने स्वाभाविक चेतन्यादि गुणोंमें लीन 
है वह विमल आत्मा-मुक्तजीब है। 

# 'किचूणा चरमदेहदों सिद्धा-द्रव्यसं* १४ 
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समल' आत्माका स्व॒रूप-- केक, 

ये देहा देहभाजां गतिषु ग्मनुष्यादिकास 
स्वात्मांशानां सवदेहाकतिपरिणतिरित्यात्मपर्याय एवं | 

कप 9 

ट्रव्यात्मा चेत्यशुद्रों जिनवरगदितः कमसंयोगतो हि 
देशावस्थान्तरश्चेत्तदितरवपुषि स्याद्विवर्तान्तरथ ॥ ११॥ 
अथ-देहधारियोंको नरक, तियंच और मनुष्य आदि गति- 

योँमें ज्ञो शरीर घारण (प्राप्त) करना पड़ते हैं तथा उन शरीरोंके 
शआ्राकार जो आत्म-प्रदेशोंका परिणमन होता हे, उन दोनोंकों 
जिनेन्द्र भगवानने अशुद्ध आत्मपर्याय और अशुद्ध आत्मद्रव्य 
कहा है तथा इसीको 'समल' आत्मा-अशुद्ध जीवद्रव्य--कह्दा गया 
है। क्योंकि आत्मा कमेंका संयोग होनेके कारण ही देशान्तर, 
अवस्थान्तर ओर अन्य शरीरमें प्रवेश करता है, अतः नारकादि 
शरीर ओर आत्मप्रदेशोंका स्वदेह्मकार परिणमन अशुद्ध आत्म- 
पर्याय ओर अशुद्ध आत्मद्रव्य हैं ओर ये दोनों ही 'समल' 
आत्मा हैं । 

भावा्थ--यहाँ जो नारकादिशरीरकों 'समल' आत्मा कहा 
गया है बहू वयवहारनयसे कहा है | अशुद्ध निश्च यनयसे स्वदेह।- 
कारपरिणत आत्मप्रदेश अशुद्ध आत्मद्रव्य हैं अतणव दोनों ही 
'समल' आत्मा हैं | इन्हींका संसारी जीव कहते हैं । 

आत्माके अन्य प्रकारसे तीन भेद ओर इनका स्वरूप-- 

एको5प्यात्मा ज््ययात्स्यात्परिणतिमयतों भावभेदाखिधोक्ः 
प्यायाधात्रयाद परसमयरतत्वाद्॒हिजीवसंब्! | 
मेदब्ानाचिदात्मा स्वसमयवपुषों निर्विकल्पात्ममाधेः 
स्वात्मज्थान्तरात्मा विगतसकलकर्मा स चेत्स्यादिशुद्र/॥? र।॥ 
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अथ--अन्वय (सामान्य) की अपेक्षासे--द्रव्या्थिकनयसे-- 
आत्मा एक है किन्तु परिणामात्मक होनेके कारण--पर्यायार्थिकनय- 
की दृष्टिसे--भावोंकों लेकर बह तीन प्रकारका कहा गया हे# (१) 
बहिरात्मा, (२) अन्तरात्मा और (३) परमात्मा । पर-पर्यायमें लीन 
शरीरादि पर-बस्तुओंका अपना सममनेचाला आत्मा बहिरास्मा' 
है। भेदज्ञान ओर निर्विकल्पफ समाधिसे आत्मामात्रमें लीन- 
शरीरादि पर-बस्तुओंकी अपना न समझने ओर चिदानन्द 
स्वरूप आत्माको ही अपना समझनेके कारण स्वास्मज्ञ चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा “अन्तरात्मा' है तथा यही अन्तरात्मा सम्पूर कमे- 
रहित होजानेपर विशुद्ध आत्मा-'परमात्मा' कहा गया है । 

भावाथ--यद्यपि सामान्यदष्टिसे आत्मा एक है तथापि 
परिणामभेदसे वह तीन प्रकारका है|-१ बहिरात्मा, २ अम्तरात्मा 
ओर ३ परमात्मा । जब तक प्रत्येक संसारी जीवकी शरीरादि 
परपदार्थोमें आत्मबुद्धि रहती है या आत्मा मिथ्यात्वदशामें रहता 
है तब तक वह “बहिरात्मा' कहलाता हे। शरीरादिमें इस 
आत्मबुद्धिके त्याग हो जाने ओर मिथ्यात्वके दूर होजानेपर जब 
आत्मा सम्यग्दृष्टि-आत्मज्ञानी हाजाता हे तब बह '“अन्तरात्मा' 
कहा जाता है। यह अन्तरात्मा भी तीन प्रकारका हे--१उत्तम 
अन्तरात्मा, + मध्यम अन्तरात्मा ओर ३ जघन्य अन्तरात्मा। समस्त 

% “तिपयारों सो अ्रप्पा परमंतरबाहिरो हु देहीणं । 
तत्थ परो काइजइ अंतोवाएण जयहि बहिरप्पा |--मोज्षुप्रा० ४ 

] 'अक्खाणि बाहिरप्पा अन्तरअप्पा हु अप्पसंकप्पो। 
कम्मकलंकविमुक्की परमप्पा भरणए देची ॥“+मोज्षुप्रा० ५ 
“हिरात्मा शरीरादो जातात्मश्रान्तिरान्तरः । 
चित्तदोषात्मविश्रान्तिः परमात्माउतिनिमलः ॥-समाधितंत्र ५ 



प्‌ बरसबामन्दिर-ग्रन्थमाला 

परिग्रहके त्यागी, निरपृह, श॒द्धोपयोगी-आत्मध्यानी मुनीश्यर “उत्तम 
अन्तरात्मा' हैं। देशब्रतोंको धारण करनेवाले ग्रहस्थ ओर छठे 
गुणस्थानवर्ती निम्नन्थ साधु 'मध्यम अन्तरात्मा' हैं। तथा चतुथ्‌ 
गुणरथानवर्ती ब्रतरहित सम्यग्टष्टि जीव जघन्य अन्तरा्सा हैं । 
अन्तद्ेष्टि हानेसे य तीनों ही अन्तरात्मा मोक्षमागमें चलनवाल 
हैं। परमात्मा दो प्रकारक हैं--सकल परमात्मा ओर निकल 
परमात्मा । घातियाकर्मोको नाश करनेवाले और सम्पूण पदार्थों- 
को जाननेवाले श्रीक्ररहंत भगवान 'सकल परमात्मा' हैं ओर 
सम्पूर्श ( घातिया और अधघातिया ) कर्मोसे रहित, अशरीरी, 
सिद्ध परमेष्ठी 'निकल परमात्मा! हैं। 

“आत्मा' के कठृत्व और भोक्तत्वका कथन-- 

कर्ता भोक़ा कथंचित्परसमयरतः स्याद्विधीनां हि शश्व- 
द्रागादीनां हि कर्ता स समलनयतो निश्चयात्स्यात्र भोक़ा । 
शुद्धद्रव्याथिकाद्या स प्रमनयतः स्वात्मभावान्‌ करोति 
भुंक चतान्‌ क्थ॑चित्परिणतिनयतो भेदबुद्धथाउप्यभेदे॥ १ ३॥ 

अथ--व्यवहारनयस आत्मा पर-पर्यायोंमें मग्न होता हुआ 
पुद्ुलकर्मोका कथंचित कर्ता और भोक्ता है तथा अशुद्धनिश्चय- 
नयस रागद्वेषादि चेतन-भावकर्मोका कर्ता और भोक्ता है। 
शुद्धदरव्याथिक निश्चयनयकी अपन्ञा आत्मीक शुद्ध-ज्ञान- 
दशनादि-भाबोंका ही कथंचित्‌ कर्ता और भोक्ता है। यद्यपि ये 
ज्ञान-दशनादि भाव आत्मासे अभिन्‍न हैं तथापि पर्यायार्थिकनयकी 
रष्टिसे भेद बुद्धि होनेके कारण भिन्‍न हैं। अतः आत्मा अपने 
ज्ञान-दशनादि-परिणामोंका कथंचित्‌ कर्ता और भोक्ता कहा 
जाता है | 
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'भावाथ--व्यवहारनयसे आत्मा पुठ्लल-दव्य-कर्मों, अशुद्ध 
निश्चयनयसे रागद्वेपादि-चतन-भावकर्मों श्र शुद्धनिश्चनयसे 
केवल आत्मीय-ज्ञान-दशनादि-परिशामोंका कथंचित्‌ कर्ता और 
भाक्ता माना गया है । 

अन्तरात्माका विशेष वणन-- 

भेदज्ञानी करोति स्वसमयरत दइत्यात्मविज्ञानभावान्‌ 
4» ऊओे छ (१ [का 

भक्त चतांश्र शश्वत्तदपरमपदे वतेते सोडपि यावत्‌ । 
तावत्कर्माणि बध्नाति समलपरिणामान्विधत्ते च जीवों 

0७ ने ७, शो तक कर 

हंशेनकेन तिष्टेत्स तु परमपद चेन्न कर्ता च तेपाम्‌ ॥२४॥ 
अथ--भेदज्ञानी अन्तरात्मा अपनी आत्मामें लीन रहता 

हुआ आत्मीय ज्ञानमय-भावोंका कर्ता और भोक्‍ता हे। यह 
जबतक जघन्य पदमें--बहिरात्मा अवस्थामें--रहता है तबतक 
कर्मोको बांधता है ओर अशुद्ध परिणामोंकों करता है, किन्तु जब 
एक अंशसे रहता है--आत्माको आत्मा समझता है ओर परको 
पर समभता है! इस रूपस अपनी प्रवृत्ति करता है और ऐसी 
प्रवृत्ति परमपदमें--अन्तरात्मा अबस्थामं--ही बनती है, तब 
फिर इन अशुद्धभावोंका न कर्ता है और न भोक्ता। उस समय 
तो केवल अपने शुद्ध चेतन भावोंका ही कर्ता और भोक्ता है। 

आत्माम शुद्ध ओर अशुद्ध भावोंके विरोधका परिहार-- 

शुद्गाप्शुद्ा हि भावा ननु युगपदिति स्वेकत्वे कर्थं स्थ- 
रादित्यायुद्योत-तमसोरिष जल-तपनयोवां विरुद्धस्वभावात्‌ | 
इत्यारेका हि ते चे्न खलु नयबलात्तुल्यकाले5पि सिद्ध 
स्तेषामेव स्वभावाद्धि करणशवशतों जीवतक्लस्थ भावात्‌॥११५॥ 
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शंका--एक आत्मामें परस्पर विराधी शुद्ध और अशुद्धभाव 
केसे संभव हैं ? क्योंकि इन दोनोंमें प्रकाश और अन्धकार तथा 
जल ओर अप्निकी तरह परस्पर विरोध हे ९ 

समाधान--ऐसी शंका करना ठीक नहीं है; क्योंकि नयकी 
अपेक्षासे एक कालमें भी आत्माके परिणामोंके वशस और 
उनका बेसा स्वभात्र होनेसे परस्पर विरुद्ध मालूम पड़ रहे शुद्धा- 
शुद्धभाव एक आत्मामें सम्भव हैं--अशुद्धनिश्वयनय या व्यव- 
हारनयसे अशुद्धभाव ओर शुद्धनिश्ववनयकी अपेक्तासे शुद्धभाव 
कहे गये हैं। अतः एक आत्मतत्वमें इनके स्द्भावमें कोई विराध 
नहीं है । 

भावाथे--कालक्रमसे तो दोनों भाव एक आत्मामें सम्भव 
हैं ही; पर एक समयमें भी वे भाव अपेक्ताभेदस सम्भव हैं। 
व्यवहारनय या अशुद्ध निश्वयनयकी विवक्षा या अपेक्षा होनेपर 
अशुद्धभाव और शुद्ध निश्चयनयकी विवक्षा एवं अपेक्षा होनेपर 
शुद्धभाव एक साथ स्पष्टतया सुप्रतीत होते हैं। आगे ग्रन्थकार 
इसका स्वयं खुलासा करते हैं । 

आत्मामें शुद्ध ओर अशुद्धमावोंक होनका समथन-- 

सदृत्ग्मोह्षतेः स्युस्तदृदयजनिभावग्रणाशाद्विशुद्धाः 
भावा वृत्त्यावतेवोदयमवपरिणामाग्रणाशादशुद्धाः । 
इत्येव॑ चोक़रीत्या नयविभजनतो घोष हृत्यात्मभावान 
दृष्टि कृत्या विशुद्धि तदुपारितनतों भावतों शुद्धिरस्ति ॥१६॥ 
अथ--दशनमोहनीय कमेके उपशम अथवा क्षयसे तथा 

उसके ही उदयजन्यभावोंके नाशसे विशुद्धभाव और चारित्रमोह- 
के उदबजन्य परिणामोंके नाश न होनेसे अर्थात्‌ उनके सद्भावसे 
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अशुद्धभाव होते हैं--अविरत सम्यग्टष्टि आदिके दशनमोहके 
उपशम अथवा क्षयसे ओपशमिक या ज्ञायिक सम्यक्त्वरूप शुद्ध- 
भाव तथा चारित्रमाहके उदयसे ओऔदयिक क्रोध-मान-मायादिरूप 
अशुद्धभाव सम्भव हें--इनके होनमें कोई विरोध नहीं है। इस 
प्रकार उक्त रीतिसे ओर नयभेदसे--नयविवक्षाको लकर-शुद्धा- 
शुद्ध आत्मभावोंके प्रति कथन हे--उनका प्रतिपादन किया जाता 
है। इसके ऊपर--चतुथ गुणस्थानके आगे--तो सम्यग्दशनकों 
शुद्ध करके भावकी अपक्षा शुद्धि है । 

भावाथ--चौथे गुणखानमें एक ही आत्मामें शुद्ध और 
अशुद्ध दोनों तरहके भाव उपलब्ध होते हैं। दशशनमाहनीय कम- 
के क्षयसे क्षायिकरूप शुद्ध भाव ओर चारित्रमोहके उदयसे 
ओदयिकरूप अशुद्धभाव स्पष्टदया पाये ही जाते हैं। अतः इनके 
एक जगह रहनेमें विरोधकी आशंका करना निमल है। 

उपयोगकी अपेक्षा आत्माके तीन भेद और शुभोपयोग तथा 
अशुभोपयोगका स्वरूप-- 
संक्लेशासक्रचित्तो विषयसुखरतः संयमादिव्यपेतों 
जीवः स्यथात्यूवंबद्धो।शुभपरिणतिमान्‌ कमभारग्रवोटा | 
दानेज्यादों प्रसक्ृ। श्रतपठनरतस्तीत्रमंक्लेशमुक्की 
वृत््याद्यालीवभावः शुभपरिणतिमान्‌ सद्दिधीनां विधाता ॥१७॥ 

अथ--जों संक्तेश परिणामी है, विषय-सुखलंपटी है, संय- 
मादिसे हीन है, पूषकर्मोंसे बद्ध है, ऐसा वह कमंभारकों ढोने- 
वाला जीव अशुभोपयोगी है। ओर जो दान, पूजा आदियमें लीन 
है, शास्तरके पढ़ने-पढ़ाने ओर सुनने-सुनानेमें रत है--दत्तचित्त 
है--तीत्र संक्रशोंसे रहित है, चारित्रादिसे सम्पन्न है, ऐसा शुभ- 
कर्मो--सत्प्रवृत्तियोंका कर्ता जीव शुभ परिणामी-शुभोपयोगी है । 
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भाबाथ--जो जीब हमेशा तीत्र संक्रेश परिणाम करता रहता 
है, पांच इन्द्रियोंके विषयोंमें आसक्त रहता है, अहिंसा, सत्य, 
अचोय, ब्रद्मयचर्य आदिका पालन नहीं करता है, अधिक परिग्रही 
ओर अधिक आरम्भी है, तीत्र कर्मोवाला है वह अशुभ परिणामी 
कहा गया है। यह जीब सदा नवीन कर्मोकों ही बांधता और 
और उनके फलोंको भोगता रहता है। और इसस जो विपरीत 
हे अर्थात्‌ जो दयालु है, परका उपकारी है, मन्दकषायी है, दान- 
पूजा आदि सत्कार्योर्म तत्पर रहता है, सबका हितेषी है, संयम 
आदिका पालक है, तत्त्वाभ्यासी है, वह शुभ कार्योंका कर्ता 
शुभपरिणामी--अच्छे परिणामोंबाला--शुभोपयोगी कहा गया 
है । 

शुद्धोपयोगी आत्माका सख्रूप-- 

शुद्ामज्ञानदत्तः श्रुतनिपुणमतिभावदर्शी पुराअपि 
चारित्रादिप्रस्टो विगतसकलसंक्लेशभावो मुनीन्‍्द्रः | 
साक्षाच्छुद्रोपपोगी स इति नियमवाचाथ्वधार्यति सम्य- 

५ $ प ८. का 

कमप्ो5य॑ सुख स्थान्नयपिभजनतो सह्दिकल्पी5विकल्प:॥ १ ८॥| 
थ--जो भव्यात्मा शुद्धात्माके अनुभव करनेमें दक्ष है-- 

समथ अथवा चतुर है, श्रतज्ञानमें निपुण है, भावद्शी हे--पूवे- 
कालीन अपने अच्छे या बुरे भावोंका दृष्टा हे अथवा मम-रहस्य- 
तत््वका जानकार है--अर्थात्‌ वस्तुस्वरूपका ज्ञाता है, चारित्रादि 
पर आरूढ हे, सम्पूण संक्तेशभावसे मुक्त हे, ऐसा वह मुनीन्‍्द्र-- 
दिगम्बरमुद्राका धारक निम्रेन्थ-साधु-नियमसे साक्षात-पूरण 
शुद्धोपयोगी--पुण्य-पापपरिणतिसे रहित शुद्ध उपयोगवाला है। 
यही महान्‌ आत्मा कर्मोका नाश करता हुआ परमसुखको प्राप्त 
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करना है। नयभदसे यह शुद्धोपयोगी आत्मा दो प्रकारका है-- 
१ सविकल्पक और २ अविकल्पक । 

भावाथ--जो महान आत्मा अपने शुद्ध आत्माके ही अनुभवका 
रसास्वादन करता है, श्रुतनिष्णात है, सब तरहके संक्वेशपरिणामों- 
से रहित है,चारित्रादिका पूणणं आराधक हे, पुण्य-पाप परिणतियों- 
से विहीन हैं, सदा रक्नत्रयक्रा उपासक है, उभय प्रकारके परिप्रह- 
से रहित पूण निम्नेन्थ साधु है वह शुद्धापयागी आत्मा है| यह 
आत्मा कम मुक्त होता हुआ अन्तमें मोक्ष-सुखको पाता है। इसके 
दो भेद हें--सबविकल्पक और अविकल्पक | सातवें गुणस्थानवर्ती 
आत्मा 'सविकल्पक' शुद्धोप्योगी हैं ओर आठवे गुणस्थानसे 
लेकर चौदहत गुणम्धान तकके आत्मा और सिद्ध परमात्मा 
अविकल्पक' शुद्धा पयोगी हैं । 

(२) पुटुल-द्रव्य-निरूपण 
पुद्रलद्र॒त्यके वणनकी प्रतिज्ञा-- 

द्रव्यं मूर्तिदाख्यया हि तदिद स्यात्पुदूगलः सम्मतो 

मूर्तिश्रापि रसादिधमवुषो ग्राह्माश्र पंचेन्द्रियें: 
सवज्ञागमतः समत्मिति भो लिड्गस्य बोधान्मिता- 
त्दृद्॒व्यं गुणृन्द-पर्यय-युत॑ मंक्तेपतों वच्म्यहम्‌ ॥ १६ ॥ 

अथ--निर्विवादरूपसे मूर्तिमान्‌ द्रव्यको 'पुद्ल' माना है-- 
जिस द्र॒व्यमें रूप, रस, गन्ध और स्पश ये चार गुण पाये जाते 
हैं वह निश्चय ही पुद्रल है। ओर रस आ्रादिरूप गुणशरीरका नाम 
'मूर्ति' है। यह मूर्ति पाँचों इन्द्रियों द्वारा अहण करने योग्य है-- 
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अर्थात्‌ रूप, रस, गन्ध और स्पशे ये प्रतिनियत इन्द्रियोके विषय 
होते हैं ओर सबज्ञदेवके कहे आगमसे प्रत्यक्ष जाने जाते हैं। 
साथ ही लिड्ढ जन्यज्ञान-अनुमानसे भी ज्ञातव्य हैं। में 'राजमल्ल 
उस पुद्टलद्र॒ब्यका, जो गुणों और पर्यायोंके समूहरूप हे, संक्ेप- 
से कथन करता हूँ। 

भावाथे--जीवद्रव्यका वणन करके अब पुदट्टलद्रब्यका कथन 
किया जाता है | पुद्ल वह है जिसमें रूपादि चार गुण पाय . 
जाबें। जेसे आम, क्षकड़ी आदि। ये चार गुण सभी पुद्लोंमें 
पाये जाते हैं । जहाँ रस होता है वहाँ अन्य रूपादि तीन गुण 
भी विद्यमान रहते हैं | इसी तरह जहाँ रूप या गनन्‍्ध अथवा 
स्पश है वहाँ रसादि शेष तीन गुण भी रहते हैं। क्योंकि ये एक 
दूसरेके अविनाभावी हैं--एक दूसरेके साथ अवश्य ही रहते हैं। 
कोई भी पुट्लल ऐसा नहीं है, जो रूपादि चार गुणवाला न हो। 
हाँ, यह हो सकता है कि कोई पुद्दल स्पशंगुणप्रधान हो, जेसे 
हवा; कोई गन्धगुणप्रधान हो, जेसे कपूर कस्तूरी आदि तथा 
कोई रसग्रधान हो जसे आम्रादिके फल ओर कोई रूपगुणप्रधान 
हो, जेसे अन्धकार आदि | तथापि वहाँ शेष गुण भी गोणरूपसे 
अवश्य होते हैँ | उनकी विवक्षा न होने अथवा स्थृलबुद्धिके 
विषय न होनेसे अग्रतीत-जेसे रहते हैं। उपयेक्त पुद्लोंमें कोई 
पुद्ल प्रत्यक्ष-गम्य हैं; जेसे मेज, कुर्सी, मकान आदि। और 
कोई पुद्ल अनुमानसे गम्य हैं; जेसे परमाणु आदि। तथा 
कोई पूद्ल आगमसे जानने योग्य हैं; जेसे पुष्प, पाप आदि 
कर्मपुद्टल। इस तरह यह पुद्नलद्रव्य अणु और स्कन्धादि अनेक 
भेदरूप है+ | 

जन» निलजलितन 5. ऑंििवीयतओन-ओ 

# अणवः स्कन्धाश्र"--तत्वाथसूज! ५-२५ 



अध्यात्म-कमल-मातर्ड ६१ 

शुद्ध पुद्लद्र॒व्यकी अपने ही प्रदेश, गुण और पर्यायसे 
सिद्धि+- 

शुद्ध: पृदूगलदेश एकपरमाणुः संज्ञया मूर्तिमां- 
स्तदशाश्रितरूपगंधरससंस्पर्शादिधर्माश् ये । 
तद्भावाश्र जगाद पुद्गलमिति द्रव्य हि चतलयं 
सब शुद्धमभेद-चुद्धित इद॑ चान्तातिगं संख्यया॥२०।॥ 

अथ--एक प्रदेशी पुद्रलका एक परमाण शुद्ध पुद्लद्रव्य है. 
श्रौर वह मूर्तिमानसंज्ञक है । उसके श्राश्रय रहनेवाले जो रूप, 
गन्ध, रस और स्पश आदि धर) हैं और उनसे होनेवाले जा 
परिणमन हैं वे सब--तीनों ही (शुद्ध पुद्नलद्र॒व्य, रूपादि गुण 
ओर उनकी पर्याय ) पुद्लल हैं; क्योंकि तीनों ही जगह 'पुद्ल' 
इस प्रकारकी श्रभेद-बुद्धि हाती हे। समस्त शुद्ध पुदलद्रव्य 
संख्याकी अपेक्षा अन्तरहित अर्थात्‌ अनन्त हैं। 

भावाथ--जेसा कि जीबद्रव्यके कथनमें पहले कहे आये हैं 
कि तन्तु और शुक्वता आदि सब्र ही पट कहे जाते हैं अथवा 
द्रव्य, गुण और पर्याय ये तीनों ही सत्‌ माने जाते हैं। सत्‌ 
द्रव्य है, सत गुण है और सत पर्याय है इस तरह सत्‌ तीनोंमें 
समानछपसे व्याप्त है । यदि केवल द्रव्य ही अ्रथवा गुण या 
पर्याय ही सत हो तो शेष असत्‌ हो जायरे। अतः जिस प्रकार 
द्रव्य, गुण और पर्याय ये तीनों ही सत्‌ हैं उसी प्रकार एक 
प्रदेशी शुद्ध पुद्रल परमाणु, रूपादिशुण और उनकी पर्याय ये 
तीनों भी 'पुट्ल' हैं; क्‍योंकि इन तीनेमिं ही पुद्नलकी अभेदबुद्धि 
होती है । और ये परमाणुरूप शुद्ध पुद्रलद्रव्य अनन्तानन्तप्रमाण 
हैं। 



६२ वीरसेवामन्दिर-अन्यथमाला 

अशुद्ध पुद्लद्रव्यके प्रदेशोंका कथन-- 
रुतस्निग्धगुणे! प्रदेशनशसंपिण्डों गुणानां ब्रज- 
स्तत्राप्ययंसमुच्चयो 5खिलमिद द्रव्यं धशुद्धं च तत्‌ | 
पर्यायार्थिकनीतितो हि गणितात्संस्यातदेशी विधि! 
संख्यातीतसम॑ शमाद्भवति वानन्तग्रदेशी त्रिधा ॥२१॥ 
अथे-रूक्ष और स्निश्ध गुणोंसे होनेवाला प्रदेशसमूहरूप 

पिण्ड और गुरणोंका गण तथा उसमें भी जो अर्थ (पर्याय) समुदाय 
है वह सब ही पर्यायार्थिकनयसे अशद्भ पुठ्लल द्रव्य हैं। इनमें 
कोई पुद्टल गणनासे संख्यात प्रदेशी, कोई असंख्यात प्रदेशी और 
कोई अनन्त प्रदेशी हैं। इस तरह प्रदेश-संख्याक्री अपेक्षा पुट्रल- 
द्रव्य तीन प्रकारका हे अथवा पुट्गल द्रव्यमें तीन प्रकारके प्रदेश 
कहे गये हैं । 

भावाथ-पुह्ुलद्रव्यका एक परमाणु शुद्धपुद्‌गलद्रव्य है और 
परमाणुक सिवाय द्वयणुक आदि स्कन्ध अशुद्ध पुद्गलद्रव्य हैं। 
परमाणु एक प्रदेशी है और द्ृचणुक आदि स्कन्ध संख्यात, 
असंख्यात और अनम्त प्रदेशी हेँ। कोई स्कन्ध तो संख्यात 
प्रदेशी हैं, कोई अंसंख्यात ग्रदेशी और कोई अनन्त प्रदेशी | इस 
प्रकार पुदुगलद्रब्य तीन प्रकार के प्रद्शोवाला हे#। 

# भत्ते तिविदपदेना- द्रब्यसं० २५ | 
“मंग्ब्यैया3मंस्ब्ययाश्र॑ पुद्रलानाम ।-तत्वा4० ५-१० 

जशब्देनानन्ताश्वलयन्‌क्रप्पते । कस्यनित्पुद्लद्व्यस्य द्रधरुकादे! 
संग्गेया! प्रदेशा), कस्यनिदंसंख्येया, अ्रनन्ताशए्च। अ्नन्तानन्तोपमसंग्ब्या- 
नभितिचेन्न। अनन्तमामान्यात्‌ । अनन्तप्रमाणं त्रिविधमृकत पर्रातानन्तं 
युक्तानन्‍्तमनन्तानन्त चेति | तत्मबमनन्तसामान्येन गह्मते ||” 

+सर्वाधसिद्धिः ५-१० 



अध्यात्म-कमल-मातंश्द ६३ 

पुदूगल परमाशुमें रूपादिके शाश्वतत्वकी सिद्धि-- 

शुद्रकाणुसपाश्रिताखिसमये तत्रेव चाणों स्थिता- 
अ्त्वारः किल रूपगंधरससंस्पर्शा हननन्ताड्िनः। 
मृतद्रव्यगुणा्व॒ पुद्गलमया भेदप्रभेदस्तु ते 
ये नेके परिशापिनो5पि नियमाद्धोव्यात्मकाः सबंदा।२२॥॥ 
अथ- रूप, गंध, रस ओर स्पश थे चारों--तीनों कालों 

( भूत, भविष्यद्‌ और वतमान )में एक शुद्ध परमाणुके आश्रित 
हैं और उसमें सदव विद्यमान रहते हैं, तथा चारों ही अनन्त 
अज्ञों--अविभागी-प्रतिच्छेदों ( शक्तिके वें सबसे छोटे टुकड़े, 
जिनका दूसरा भाग-हिस्सा न होसके )--वाले हैं। मूतद्रव्यके 
गुण हैं, पुदूगलमय हैं--पुद गलर्वरूप ही हैं। भेद और प्रभदों 
के द्वारा अनेक हैं। ओर जो निग्रमसे परिणामात्मक--उत्पाद- 
व्ययात्मक--होते हुए भी सदा प्रोव्यात्मक--नित्यस्वरूप हैं-- 
कभी उनका अभाव नहीं होता । 

भावाथ--रूपादि चारों गुण रा शुद्ध पुद्गल परमांणुनिए हैं 
ओर वे सदा उसमें रहते हैं । ऐसा कोई भी समय नहीं, जब 
रूगदिचारों उसमें न हों: क्योंकि गुणोंका कभी अभाव नहीं 
होता-वे अन्वयरूपसे हमेशा मौजूद ही रहते हैँ। अतः जिन लागों 
की यह मान्यता है कि 'उत्पस्नं द्रव्य क्षणमशर्ण तिप्ठति! अर्थात 
“प्तिके क्षणमे द्रव्य गणशुन्य रहता है” वह ग्वण्डित हो जाती 
है। यथाथमें गगणोंमं होनेवाले परिणमनोंका ही अभाव होता है 
गुणोंका अभाव किसी भी समय नहीं होता | परमाशओंके समूह- 
का नाम स्कन्‍्च हे अतः शद्ध परमाणम रूपादिके रहनेका कथन 

 रूपरसादिके आश्रय हैं यह बात सिद्ध होजाती है। 



ध्ड वीरसेवामन्दिर-प्रन्थमॉलो 

पुद्लद्॒व्यकी अन्वयसंज्ञक' और 'प्रदेशप्रचयर्जा पर्या- 
योंका कथन-+- 

पर्याय परमाणुमात्र इति संशुद्रोउन्चयाख्यः से हि 
रूतस्निग्धगुरो! प्रदेशचयजो शुद्धश्व मृर्त्यात्मनः । 
द्रव्यस्येति विभक्रनीतिकथनात्स्याद्भेदतः स त्रिधा 
पच्मान्तमिंदनेकधा भवरति सो5पीहेति भावात्मकः ॥२३॥ 
अथ--परमाणुमात्र (सभी परमाणु) अन्वयसंज्ञक शुद्धपर्याय 

हैं और रुक्ष तथा स्निग्ध गुणोंके निमित्तसे होनेवाली स्कन्धरूप 
मूतद्रव्यकी जो व्यवहारनयसे शुद्ध पर्याय है बह प्रदेश-प्रचयज पर्याय 
है। यह प्रदेश-प्रचयज पर्यात् तीन प्रकारकी है--( १ ) संख्यात- 
प्रदेश-प्रचयज पर्याय, (२ ) असंख्यातप्रदेश-प्रचयज्ञ पर्याय और 
(३ ) अनन्तप्रदेश-प्रचयज़ पर्याय । इनके भी सूररम अन्तरद्ग भेद- 
से अनेक भेद हैं और ये सब 'भाव' रूप पर्याय मानी गई हैं। 

भावाथ-पुदूगल-द्रव्यकी दो तरहकी पर्याय कही गई हैं-- 
(१) अन्बयपर्याय और (२) प्रदेशप्रचयज पर्थाय। प्रदेशप्रचयज 
पर्यायके भी दो भेद हैं--(१) शुद्ध प्रदेश-प्रचयज पर्याय ओर 
(२) अशुद्ध प्रदेश-प्रचयज पर्याय । सम्पूण परमाणु तो अन्बय- 
पर्याय हैं और रूक्त तथा स्निग्ध गुणोंके निमित्तसे होनेवाली 
स्कन्धरूप पुद्गलकी प्रदेश-प्रचयजन्य प्रदेशप्रचयज पर्याय हे 
श्रीर वह व्यवहानयकी दृष्टिस शुद्ध है । बस्तुतः: वह अशुद्ध ही 
है। इम शुद्ध प्रदेशप्रचज् पर्यायके भी तीन भेद हैं--(१) संख्यात 
प्रदेशी,(०) असंख्यात प्रदेशी ओर (३) अनम्तप्रदेशी । तथा आगे- 
के चौतीसवे पद्ममें शब्द, बन्ध आदि जो पुदूगलकी पर्याय कही 
जावेगी वे अशुद्ध प्रदेशप्रचयज पर्याय या अशुद्ध पर्याय हैं । 



अध्यात्म-कमल-मातेण्ड ६५ 

पुंदूगल-द्रव्यकी अशुद्ध पर्यायोंका प्रतिपादन-- 

शब्दों बन्‍्धः शद्मस्थूलों संस्थानभेदसन्तमसम्‌ । 
छायातपत्नकाशाः पृद्गलवस्तुनो5शुद्ध*पर्याया।॥२४॥ 

अथ--शब्द, बन्ध, सूह्त्मता, स्थूलता, संस्थान (आकार), भेद, 
न्धकार, छाया, आतप ओर प्रकाश थे सब पुदुगल द्रव्यकी 

अशुद्ध पर्याय हैं। । 
भावाथे--भाषावगंणासे निष्पन्न भाषा और अभाषारूप 

शब्द पुदुगल द्रव्यकी पर्याय हैं। एक पुदूगलका दूसरे पुदूगल- 
के साथ अम्यान्यानुप्रवेशरूप बन्ध भी पुदूगलकी पर्याय है। 
सूह्मता, स्थूलता--छोटापन ओर बढ़ापन--ये भी पुद्लकी पर्यायें 
हैं और ये दानों अन्त्य ( निरपेक्ष-स्वाभाविक ) तथा आपेक्षिक 
(परनिमित्तक) इन दो भेदरूप हैं। अन्त्य सृत्मता परमाणमें 
है। आपत्तिक सृहमता बेल, ऑंवला, बेर आदिम हे । इसी प्रकार 
अन्त्य स्थूलता जगद्व्यापी महास्कन्धर्म हे ओर आपेक्तिक- . 
स्थूलता बेर, आँवला- बेल आदियें है। संस्थान आकारको कहते 
हैं | बह दो परकारका हे--(९) इत्थंभूतलक्षण और (२) अनि- 
न्थंभूतलक्षण | जिसका 'ऐसा हैं इस तरहका है” इस प्रकारसे ' 
निरूपण किया जा सके वह सब इत्थंभूतलक्षण संस्थान हे। 
जैसे अमुक वस्तु गोल है, त्रिकाण है आदि | और जिसका उक्त 

# वस्तोरशुद्ध' मुद्रितप्रता पाठः। 
न (क) 'शब्दबन्धमोहस्यस्थाल्यमंस्थानभेदतमश्छायातपाच्रोतवन्तश्रों 

- तत््वाथंसूत् ५-२४ 
(ख) 'सहदो बंधी सुहुमो थूलो संठाण भेद तम छाया । 

उज्ोदादवर्साहिया पुग्गलदव्बस्स पञजाया |--द्रव्यसं* १६ 



६६ वीरसेवामन्दिर-मन्यमाला 

प्रकारसे निरूपणण न किया जा सके वह सब अनित्थंभूतलक्षण 
संस्थान है। जसे मेघादिकका संस्थान। टुकड़े आदिको भेद कहा 
गया है। वह छुह प्रकारका हे--उत्कर, चूणे, खण्ड, चूर्णिकाः 
प्रतर और अणुचटन | लकड़ी आदिका करोंच आदिसे चीरने- 
पर जो ढुकड़े होते हैँ वह उत्कर कहलाता है । गेहूँ आदिके चुन- 
को चूण कद्दते हैँ । घढ़ा आदिके खप्पर आदि टुकड़ोंको खण्ड 
कहते हैं। उड़द श्रादिकी चुनीको चूरिका कहते हैं। मेघपटल 
आ।दिकी श्रेणी अथवा जुदाईको प्रतर कहते हैं। तपे हुए गोले 
आदिमेंसे घन आदिकी चोट लगनेपर जो अप्रिकण-स्फुलिग 
(तिलगा) निकलते हैं वे अणचटन हैं+। दृष्टिकों रोकनेवाले तम- 
को अंधकार कहते हैं। प्रकाशपर आवरण होनेस छाया होती 
है। । सये, अप्रि, दीपक आदिके निमित्तसे होनवाली उध्णताको 
आतप कहते हैं। चन्द्रमा, मणि, जुगुनू आदिक प्रकाशकों उद्यात 
कहते हैं। य मब ( शब्दादि ) पुद्गलद्रव्यकी अशुद्ध पर्याय 
हैँ। 

# भेदाः पढ़ा, उत्करचूंगखण्डचूर्िकाप्रतगणुचंटनविकल्पात ! 
तत्रोन्करः काप्ठादीनां करपत्रादिमिरुत्करणम । चू्णों यवगोधूमादीनां सकतु- 
कणिकादि: | खण्डों घर्टीद्यनां कपालशकरादिः। चूरिंका मापमुदगादीनां ! 
प्रतरो5श्रपटलादीनां | अ्रणुचटन संतप्तायःपिण्टादिपु अयोषनादिमिरमि- 
हन्यमानेपु स्फुलिड्डनिगमः ।' “-सर्वार्थमि०,-गराजवातिक ४५-२४ 

॥ तम! इश्टिप्रतिबंबकारण' हृष्टः प्रतिबंधक वस्तु. तम इति व्यपदिश्यत' 

यदपहरन्‌ प्रदीपः प्रकाशका मवरति | छाया प्रकाशावरणणिमित्ता | प्रकाशा- 
वरणुं शुगैयादि यस्या निमितं मवति सा छाया । 

“-संवाथसिद्धि,-राजवातिक ४-२४ 
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पुदुगलद्गव्यके बीस गुण और शुद्ध गुश-पर्यायका कथन-- 
शुद्रेंणो खलु रूपगन्धरससंस्पर्शाश ये निश्चिता- 
स्तेषां विंशतिधा भिदो हि हरितात्पीतों यथाम्रादिवत्‌ | 
तद्भेदात्परणामलक्षणबलादभेदान्तरे सत्यतो 
धर्माणां परिणाम एप गुणपयायः स शुद्ध: किल ॥२५॥ 

अ्रथ--पुदूगलद्रव्यके शद्ध परमाणुमें, नियमसे जो रूप, गंध. 
रस और स्पश ये चार गुण होते हैं, उनके बीस भेद हैं। रूप 
पांच (कृष्ण, पीत, नील, रक्त और श्वेत), रस पंच (तिक्त; आम्ल, 
कषाय, कटु और मधुर), गन्ध दो ( सुगन्‍्ध और दुगेन्ध ) स्पश 
आठ (मृदु, कठिन, गुरु, लघु, शीत, उष्ण, स्निग्य ओर रूच्ष) 
इस प्रकार य पुढ़गलके कुल बीस गुण हैं। हरसे पीले हुय आम 
आदिकी तरह इन बीस गुणोंका--परिणामलक्षण एक भदसे 
( अवम्थास ) भेदान्तर--अबस्थान्तर--दूसरी अबरस्थाके होनेपर 
जो यह भेदसे भदान्तरलक्षण परिणमन हाता है. वह निश्चयसे 
शुद्ध गुगपर्यायरूप हे--अर्थात्‌ बह शुद्ध गुणपर्याय संज्ञावाला है | 

भावाथ--पुद्गलके दो भद हें-(१) परमाणु और (२) म्कन्ध । 
उक्त रूपादि चारों गुण इन दोनों ही प्रकारके पुद्गलोंमें हैं। रूपादि 
चारगुसींक अवान्तर बीस भेदोंमेंस परमाणुमें केवल प्रांच गुख 
(एकरूप, एक रस) एक गन्ध ओर दो स्पशे) होते हैं और स्कन्ध्मे 
यथा सम्भव सभा गुण होते ईं | यह विशेष हे कि हर एक स्कन्ध- 
में वे न्‍्यूनाधिक्रूपस दी प्रेये जात हैं | हर रूपसे पीलारूप 
हो ना, मधुर रसस अन्य प्रकारका रस होना आदि उक्त बीस 
गुणोंकी गुणपर्याये हैं। यह गुणपर्याय शुद्ध प्रमाणुमें तो शुद्ध 
ही होती हैँ और स्कन्धमें अशद्ध होती हैं । 

# अणवः स्कन्वाश्च'--तत्त्वाथसूत्र ५-२५ | 
अली नननन लत बम ->-+ >»--०«०++--०००००० 
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शुद्ध पुद्रलपरमाणुमें पाँच ही गुणोंकी संभावना ओर उसे 
शुणोंकी शक्तियोंमें 'धरपर्याय' का कथन-- 

तत्राणौ परमे स्थिताश्र रसरूपस्पशंगन्धात्मकाः 
एककद्वितयेकमेदवपुष! पर्यायरूपाश् ये । 
पंचेवेति सदा भवन्ति नियमो5नन्ताश्र तच्छक्रयः 

 पर्यायः ज्ञतिवृद्धिरुप इति तारा धर्मसंज्ञोडपलः ॥२६॥ 
अथ--परमाणमें सामान्यरूपसे स्थित रूप, रस। स्पश और 

गंध इन चार गु्शोमेंसे एक रूप, एक रस, दो स्पशे ओर एक 
गंध इस तरह पांच ही गुण नियमसे सदा होते हैं। और जो 
अन्वय पर्यायरूप हैं। इन गुशोंकी भी अ्रविभागी प्रतिच्छेद- 
#प अनन्तशक्तियाँ हैं। इन शक्षियोंमें हानि तथा वृद्धिरूप 
( आगम-प्रमाणसे सिद्ध अगुरुलघुगु्णोंक निमित्तसे होनेबाली. 
पड्स्थानपतित हानि और व्रद्धिख्कूप ) 'बमसंज्ञक! शुद्ध पर्याग 
होती हैं । 

भावाथ--एक शुद्ध पुद्रलपरमाणमं, जेसा कि पहिले पृव पद्य- 
की व्याख्यामें कह आय हैं, उक्त बीस गुणोंमेंसे पांच ही गुण 
होते हैँ--पांच रूपोमेंसे कोई एक रूप, पाँच रसोमेंसे कोई एक: 
रस आठ स्पर्शमेंस दा स्पशे तथा दो गंधोंमेंसे कोई एक गंध । 
शेषके कोई गुण नहीं होते; क्योंकि परमाण अबयब रहित है 
इसलिय उसमें अनेकरस, अनकरूप और अनक गंध संभव 
नहीं हैं। किन्तु पपीता, मयूर, अनुलपन आदि सावयब स्कन्धोंमें 
ही वे देखे जाते हैं। परमाणुमें जो दो स्पशे होते हैं वे हैं-- 
शीत-रूत्त अ्रथवा शीत-स्निग्य, उध्ण-रूश्ष या उष्ण-स्निग्ध । 
क्योंकि इन दो दो स्पशोमें परस्पर कोई विरोध नहीं है। शेषके: 
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हलका, भारी, कोमल, कठार य चार स्पश परमाणुओंमें नहीं होते, 
-वे रकन्धोंमें ही होते हैं॥। परमाणु अत्यन्त सूत्म होनेसे स्वयं ही 
आदि है, स्वयं ही मध्य है और खये ही अन्तरूप है तथा इन्द्रियोंसे 
अग्राह्म हे और अविभागी हे--उसका कोई दसरा भाग नहेंरें 
होसकता' । कारणरूप है, अन्त्य है, सूक्ष्म है ओर नित्य हे|। 
इन परमाणुगत उपयेक्ष रूपादिगुणोंमें रहनेवाली अनन्तशक्षियों में 
धमसंज्ञक शुद्धपर्याय होती हैं । 

र्कन्‍्धोंके रूपादिकोंमें पोट्ुलिकत्वकी सिद्धि और उनकी 
अशुद्ध पर्याय-- 

स्कन्धेषु दरथणुकादिषु प्रगतसंशुद्धलभावेषु चे 

ये धर्माः किल रूपगंधरससंस्पर्शाश्र तचतन्यया:। 
बन के जज नमक अमन--मीमननीनानान भी मे ५ जनफफन-क---+ * ०--+++ अनयनीओन ऑन -+> “>> भज चणड -+यज >लनजओ>-ल-+क ७ -“--+ “» «५७ ०>---2+००-७५-३०२५०-००क 

# (क) एयरसवण्णर्मंधं दो फासं सहकारणमसंद । 

खंघं॑तरिटट दब्वं परमाणु त॑ वियाणृहि ॥--पंचास्तिण ८१ 
(ख) 'एकरसवर्णंगंधो5णशुः निरवयवत्वात्‌ ॥१२९॥ एकरसः एकवर्शु: 

एकगन्धश्व परमाणुवेद्तिब्यः | कुतः ? निरवयवत्वात्‌ | सावयवानां हि मातु- 
लिड्लादीनां अ्रनेकरसत्व॑ दृश्यते अ्नेकवर्यृत्व॑ व मयूरादीनां, अनेकगन्धत्व 
चानुलेपनादीनां । निरबयवश्राणुरत एकरसवणुगंधः । द्विस्पशों विरोधा- 
भावात्‌ । कौ पुनः द्वौ स्पशों ! शीतोष्णस्पशयोरन्यतरः, सि्निग्धरूक्षयोर- 
न्यतरश्र | एकप्रदेशत्वात्‌ विरोधिनोः युगपदनवस्थानं | गुरुलघुमृदुकठिन- 
स्पर्शानां परमागुष्वभावः स्कन्धविषयत्वात्‌ !--राजवातिक 7१० २३६ 

+ 'अ्रत्तादि अत्तमज्म अचंतं णेव इंदिये गेज्म॑ | 
ज॑ दव्व॑ अविभागी त॑ परमाणु वियाणेहि॥' उद्धृत राजवा.-२२५४ 

| 'कारणमेव तदन्त्यः सूकरमो नित्यश्व भवति परमाणुः | 
एकरसगंधवरणों द्विस्पर्शः कायलिज्ञश्व |? उद्धृत राजवा० १०२३६ 
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तेषां च स्वभिदों मिदतरतनुभावश्र तच्छक्रयों 
हथस्तत्त॒तिवृद्धिरुप इति चाशुद्रश्॒ धर्मात्यकः ॥२७।॥ 

अथ- शुद्धत्मभावस रहित-अशुद्ध दृयण॒क आदि रूनन्‍्धोंमें 
जो रूपादिक गुण हैं, वे पुद्रलमय हें-पुद्ठ लस्वरूप ही हैं. तथा 
इनमें भी खभेद-अपन भेदोंकी अपेक्षा अनक प्रकारका (भिन्ना- 
भिन्न) परिणमन और अविभागग्रतिच्छेदोंके समूहरूप शक्तियाँ 
होती है। इनमें हानियृद्धिरूप 'धमंसंज्ञक' अशुद्ध पर्याय हाती हैं । 

भावाथ--शुद्ध पुद्गलपर माणुकी तरह अशुद्ध पुद्गल-स्कन्धमे 
भी रूप, रस, गध ओर स्पशे ये चार गुण अथवा उत्तरभेदोंकी 
अप्ेज्ञा यथासंभव बीसगुण पाये जाते हैं। ओर अनेक प्रकारका 
परिशमन भी होता है । इन गुर्णोंमें जो शक्तियाँ रहती हैँ उनमें 
धम' नामको अशुद्ध पर्याय होती हैं। विशेष यह कि परमाण- 
गतरूपादिनिए शक्षियोंमें तो धमनामकी शुद्ध ही पर्याय होती 
हैं ओर स्कन्त्रगतरूपादिनिष्ठ शक्तियोंमें अशुद्ध धमपर्याय हुआ 
करती हैं । 

इस प्रकार पुदूगल द्रव्यका लक्षण, उसके भेद, गुण और 
पर्यायोंका संक्तेपम बणन किया | 

(३, 9) धर्म-अधर्मद्रव्य-निरूपण 
धर्म और अधरमद्रव्यके कथनकी प्रतिज्ञा-- 

लोकाकाशमितप्रदेशवपुषी धर्मात्मकों संस्थितों 
नित्यों देशगशप्रकंपरहितो सिद्धों सवतन्त्राच्र तो । 
धर्माधमंसमाहयाविति तथा शुद्धों त्रिकाले ए्थक्‌ 
स्याता दो गुणिनावथ प्रकथयामि द्रव्यधर्मास्तयो;||२८)॥ 
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अथ--धम और अधम ये दो द्रव्य लोकाकाशके घराबर 
असंख्यात प्रदेशी हैं, धर्मात्मक हैं--धर्मपर्यायसे युक्त हैं, संस्थित 
हेँ--अपने स्वरूपसे कभी ऋुयुत नहीं होते हैं, नित्य हैं--भ्रव हैं, 
प्रदेशसमूहमें कम्परहित हैं-निष्किय हैं, दोनों ही स्वतन्त्ररूप- 
से सिद्ध हैं, तीनों कालोंमें शुद्ध हैं--विकार रहित हैं, प्रथक 
हूँ--परत्पर और अन्यद्रव्योंसे भिन्न हैं, दोनों ही गुणीरूप हैं । मे 
राजमन्ल' उन दोनोंके द्रव्यधर्मो--द्रव्यस्वरूपोंका वशुन करता हूँ। 

भावाथ--अ्रजीव द्रव्यके पाँच भेद हैं--(१) पुदूगल, (२) धम, 
(३) अधम, (४७) आकाश, और (४५) काल । इनमें पुद्गलद्गव्य- 
का वर्ण न इसके पहले ही हो उका है। अब धम और अधमंका 
कथन किया जाता है। ये दोनों द्रव्य समस्त लोकाकाशमें तिलोंमें 
तेलकी तरह सतेत्र व्याप्त हैं। नित्य, अवस्थित, अरूपी और 
निष्क्षिय हैं | अथंपर्याय (धमंपर्याय) रूप परिणमनसे युक्त हैं। 
प्सिद्ध जो पुए्य और पाप रूप धर्म अधथर्म हैं उनसे ये धर्म 
अधर्म प्रथक्‌ जुदे) हैं, द्रव्यरूप है और जीब तथा पुद्गलोंके 
चलने और ठहरनेमें क्रमशः उदासीनरूपसे--अप्रेरकरूपसे 
सहायक होते हैं+ | 

धर्म ओर अधम द्रव्योंकी प्रदेश, गुण और पर्यायोंसे सिद्धि-- 

शुद्धा देश-गुणाश्र पययगणा एतद्ठि से समम्‌ 
द्रव्यं स्यान्नियमादयूतेममल धर्म ह्थम च तत्‌ । 

_-- - +>--++-न्‍.«०«ैवत+त0ेेन२न->नननननम-+न न ५+4+-+तममन-ज-+34+>ननन-ब कान, 

“जादो अलोगलोगो जेसि सब्भावदी य गमण॒ठिदी। 

दो वि य मया विभत्ता अविभत्ता लोयमेत्ता य |--पंचा० ८७ 

विजदि जेसि गमणं ठाणं पुण तेसिमेव संभवदि । 
से सगपरिणामेहिं हु गमणं ठाणं च कुब्वंति ॥--पंचा० ८६ 
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तदेशाः किल लोकमात्रगशिताः पिंडीबभूवुः स्वयं 
पर्यायों विमलः स एप गुणिनो5घमस्थ धमस्य च ॥२६॥ 
अथे--धर्म और अधम द्रव्योंक प्रदेश, गुण तथा शुद्ध पर्याय- 

समूह ये सब समानरूपसे धम और अधम द्रव्य हैं और दोनों 
ही अ्रमूर्तिक तथा शुद्ध हैं ->विभाव परिणमनसे रहित हैं। प्रत्येकके 
प्रदेश लोकप्रमाण हैं और पिण्डरूप है। यही पिण्डरूप प्रदेश धम 
ओर अधम द्रव्यकी शुद्धपर्याय हैं। 

भावाथ--धर्म और अधम द्रब्यमें भाववती शक्ति विद्यमान 
है। क्रियावतो शक्ति नहीं | बह तो केबल जीव और पुदूगल इन 
दो द्रव्योंमें ही कही गई# | अतः धम ओर शअ्रधम द्रव्यमें जो 
परिशमन होता है बह शुद्ध अर्थपर्यायरूप ही होता है। फलि- 
ताथे यह कि जीव और पुदूगलोंमें क्रियाबती शक्तिके निमित्तसे 
अशुद्ध परिणमन भी होता हे पर घम, अधम द्रव्यमें उसके न 
होनेसे अशद्ध परिणमन नहीं हाता। केवल श॒द्ध ही होता है। 
इसीलिये इन दानों द्रव्योंमें पिण्डरूप प्रदेश ही उनकी शद्ध पर्याय 

गई हैं। अथवा। अगुरुलघुगुणोंके निमित्तसे होनेबाला 
उत्पाद ओर व्यय धमं, अधम द्रव्यकी शद्ध पर्याय है। 
वैन ल्‍नननीननननआओ +++ « » --+ तन «। 

'भाववन्तो क्रियावन्ती द्वोवेती जीवपुद्गलो। 
तो च शेषचतुष्क॑ च पडेते भावसंस्कृता |--पंचाध्या* २-२५ 
तत्र क्रिया प्रदेशानां परिस्पन्दश्व॒लात्मकः | 
भावस्ततपरिगामो5स्ति थारावाह्म कवस्तुनि |! पंचाध्या* २-२६ 

| अगुरुलबुगेहिं सया तेहिं अणुतेहिं परिणदं खिच्चं। 
गदिकिरियाजुत्ताणु कारणभूदं सयमकज्ज |/--पंचास्ति० ८४ 
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धर्मद्रव्यका खरूप-- 

धममद्रव्यगुणों हि परुदगलचितोश्निद्द्रव्ययोरात्ममा (?) 
गच्छद्भाववतोनिमित्तग॒तिहेतुत्त॑तयोीरेव यत्‌ | 
पत्स्थानां हि जलादिवद्भधबति चोदास्पेन सत्र च 
प्रत्येक सकृदेव शश्वदनयोगत्यात्मशक्लावषि ॥३०॥ 
अथ--पुदूगल और चेतनकी गतिरूप अथक्रियाम सहायक 

होना धर्मद्रव्यका गुण हे--उपकार है । जा गमन करते हुये जीव 
ओर पुद्गलोंके ही गमनम निममित्तकारणतारूप है# | यद्यपि जीव 
और पुद्गल प्रत्येक निरन्तर स्वयं गतिशक्तिसे युक्त हैं तथापि 
इनके(जीव ओर पुद्‌गलके) गमनमे यह द्रज्य उसी प्रकार उदासीन- 
रूपसे कारण हाता हे, जिसप्रकार कि जल मछलीके चलनेमे 
उदासीन कारण होता है--अर्थात मछली चलने लगती है तो 
जल सहायक होजाता है। अथवा यों कहिये कि मछलीम चलनेकी 
शक्ति होते हुये भी वह जलकी सहायतासे ही चलती है श्रौर 
उसके बिना नहीं चल सकती | उसी प्रकार जीव ओर पुद्गलम 
सखयं गमन करनेक्री सामथ्य होते हुये भी ध्मद्रव्यकी सहायतासे 
ही दोनों गमन करते हैं अगर वह न हो तो इनका गमन नहीं हो 
सकता | यह धमंद्रव्य उन्हें जबरदस्तीसे नहीं चलाता है, किन्तु 

गइरपरिणयाण धम्मों पुगालजावाण गमणुसहयारां । 

तोयं जह मच्छारं श्रच्छुता णेव सो ऐई || --द्रव्यसं० १७ 

“उदय जह मच्छाणं गमणाणुग्गहयरं हवदि लोए | 
तह जीवपुग्गलाणं धम्मं दव्य॑ वियाणेहि || --पंचास्ति० ८४ 
'शुय गच्छुदि धम्मत्थी गमणं ण करेदि ग्रश्णद्वियस्स । 
हवदि गदी सप्पसरो जीवाणु पुग्गलाणं च |! --पंचास्ति० ८८ 



ड़ वीरसेवामन्दिर-ग्न्थमाला 

अप्रेरक-उदासीनरूपसे उनके चलनेमे सहायता पहुंचाता है | 
बुड्ंको लाठी, रास्तागीरोंका मांग, रेलगाड़ीको रलकी पटरी आदि 
धमद्रव्यके ओर भी दृष्टान्त जानना चाहिए। 

अधमद्रव्यका स्वरूप-- 

तिष्ठद्धाववतोश् पुदूगलचितोश्चोदास्यभावेन य- 
७. .. /&5 (३ [+र. 

जतुत्व पाथक्स्य मागमटतरच्छाया यथाउवास्थतः | 
रो (१ ५ 

धर्मोड्धमेसमाहयस्य गतमोहात्मग्रदिष्टः सदा 
शुद्रोष्य॑ शश्वदनयोः स्थित्यात्मशक्नावपि ॥३१॥ 

अथ--ठहरते हुये जीव ओर पुद्गल्ञोंके ठहरनेमे जो उदा- 
सीनभावसे हेतुता हे--सहायककारणता हे वह अभधरमंद्रन्यका 
धरम है+--उपकार है, ऐसा गतमोह--जिनेन्द्र भगवानने कहा 
है। जैसे मागे चलते हुये पथिक--मुसाफिरके ठहरनेमें बृक्षकी 
छाया उदासीन भावसे--अप्रेरकरूपसे कारण होती हे। यद्यपि 
गतिशक्तिकी तरह जीव ओर पुदुगलोंम स्थितिशक्ति--ठहरनेकी 
सामभ्य भी एक साथ निरन्तर विद्यमान रहती हे तथापि उनके 
ठहरनेम सहकारी कारण अधमंद्रव्य ही है। 

भावार्थ--जीव ओर पुदूगलोंके ठहरनेमें अधमेद्रब्य एक 
उदासीन--अप्ररक कारण हे । जब वे ठहरने लगते हैं तो यह 
दरब्य उनके ठहरनेमं सहायक होता है। पथिकोंका ठहरनेमे 

* टठाणजुदाण अधम्मो पुग्गलजीवाण ठाणसहयारी | 
छाया जह पहियाणं गच्छुंता णेव सो धरई ॥|! -द्वव्यसं० १८ 
“जह हृवदि धम्मदव्ब॑ तह त॑ जाणेह दव्वमधम्मक्खं | 
|. 4 के 4. 

ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणभूदं तु पुदवीब |! --पंचास्ति० ८६ 
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जेंसे छाया सहायक होती है । छाया उन्हें जबरदस्तीसे नहीं 
ठहराती है वे ठहरने लगते हैं तो अप्ररकरूपस सहकारी होजाती 
है। अतः प्रथिवी आदि सबकी स्थितिमं साधारण सहायक रूपसे 
इस द्रव्यका स्वीकार करना आवश्यक है । यदि यह द्रव्य न हो तो 
गतिशील जीब-पुद्गलोंकी स्थिति नहीं बन सकेगी । यद्यपि गति- 
की तरह स्थिति भी जीव ओर पुदूगलोंका ही परिणाम व कार्य 
है तथापि वे स्थिनिके उपादान कारण हैं, निमित्तकारण रूपसे 
जो कायकी उत्पत्तिमं अवश्य अपन्षित है अधम द्रव्यका मानना 
आवश्यक है। जो धमद्रव्यकी तरह लोक अलाककी मर्यादाको 
भी बांधता है । 

धरम और अधम द्रव्योंमें धमपर्यायका कथन-- 

धमाधमाख्ययोवें परिणमनमदस्तत्योः खात्मनेव 
शिश्र स्वकीयागुरुलघुगुणतः स्वात्मधर्मपु शश्वत्‌ । 

मिद्गात्सवेज्ञवाचः प्रतिममयमयं पययः स्थादद्रयोश्र 
शुद्वी धर्मात्मसंज्ञः परिणतिमयतो 5ना दिवस्तुख्भावात्‌|।३ २॥ 
अथ--धम और अधम इन दोनों द्रव्योका परिणशमन अपने 

ही रूप हाता है--अथबा यों कहिये कि इन दोलनों द्र॒व्योंमें सबज्ञ- 
देवके कहे आगमसे सिद्ध अपने अगरुलघुगुणोंक्से अपने ही 
धर्माशों--खभावपर्यायोंक द्वारा अपने ही आत्मधर्मो--स्व- 
भावपययायोंमें सदा-प्रतिसमय परिणमन होता रहता है ओर 
यह परिशमन परिणमनशील अनादि वस्तुका निज स्वभाव होनेसे 
शद्ध है तथा धमपर्याय संज्ञक है--अर्थात्‌ उस परिणमनकी शुद्ध 
“मे पर्याय संज्ञा है । 

लि टन 

# “शागुरुलमुगेहिं सया तेहिं अ्रणंतेहिं परिणुद शिच्च॑'--पंचास्ति० ८४ 



७६ वीरसवामन्दर ग्रन्थमाला 

भावार्थ -धथ्म और अधम द्रव्योंमें अगरुलघुगणोंके 
निमित्तसे प्रतिसमय उत्पाद ओर व्यय होता रहता है | यह 
उत्पाद ओर व्यय अथपर्यायरूप हे। और अथपर्यायकों ही 'धम- 
पर्याय! कहते हैं | 

(५) आकाश-5व्य-निरूपएण 
आकाशद्रब्यका बशन-- 

गगनतक्षमनन्तमनादिमत्सकलतचनिवासदमात्मगम्‌ | 

द्विविधपाह कथथंचिद्खंडितं किल तदेकमपीह समन्‍्वयात्‌॥३३ 
अथे--“आकाश' तत्व अनन्त है--बिनाश रहित है, अनादि 

हे-उत्पत्तशून्य है--संदा विद्यमान खरूप है, सम्पूण ततक्तों-- 
द्रव्योंका आश्रय देनेवाला हे#; स्वयं अपना आधार है--उसका 
कोई आधार नहीं है|। अन्वयरूपसे- अन्वयाख्य ( तियक ) 

$ “सव्वेसि जीवाणं ससाण तह य पुग्गलाणं न | 

ज॑ देदि विवरमखिलं त॑ लाए, हवादि आयास |--पंचास्ति० ६० 

* आकाशस्य नास्तव्यन्य आधारः | स्वप्रतिष्टमाकाशम | यद्याकाशं 

स्वप्रतिष्ठं, धर्मादीन्यपि स्वप्रतिष्ठान्येय | श्रथ धर्मादीनामन्य आधार 

कल्यते, आकाशस्थाप्यन्य आधघारः कल्प्यः। तथा सत्यनवस्थाप्रसड् इति 

चेन्नेष दोपः। नाकाशादन्यद्धिकपरिमार द्रव्यमस्ति | यत्राकाशं स्थित- 

मित्युच्यते | सबतोडनन्तं हि तत्‌” |--सर्वांथंसि० ४-१२ 
अआकाशस्यापि अन्याधारकल्पनेति चेन्न स्वप्रतिष्ठत्वात्‌। स्थान्मतं 

यथा धम्मांदीनां लोकाकाशमाधारस्तथा55काशस्याप्यन्येनाधा रेण मवितव्य- 

मिति तन्न, कि कारणुं ? स्वप्रतिष्ठत्वात्‌ स्वस्मिन्‌ प्रतिष्ठाउस्थेति स्वप्नतिष्ठमा 
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सामान्यकी दृष्टिसे यद्यपि वह एक और अखंड द्रव्य है तथापि 
कथंचित्‌-किसी अपेक्षासे-जीवादि पांच द्रव्योंके पाये जाने श्रोर 
न पाये जानेकी अपेक्षासे दो प्रकारका कहा गया है--(१) लोका- 
काश ओर (२) श्रलोकाकाश । 

भावाथे--आकाश द्रव्य वह है जो सम्पूण द्रव्योंकों 
अ्रतवरकाश दान देता है। यह द्रव्य अनन्त ओर अनादि है। एक 
ओर अखंड है। उपचारसे उसके दो भेद कहे गये हैं--जितनें 
आकाशक्तित्रमें जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म ओर काल ये पांच 
द्रव्य पाये जाते हैं. उतने आकाशत्तेत्रका नाम लोकाकाश है और 
उसके बाहर सब आकाश अल्लोकाकाश जानना चाहिये। यहीं 
आगके पद्मर्म स्पष्ट किया गया है । 

लोकाकाश और अलोकाकाशकां स्वरूप+-- 

यावत्थाकाशदेशेषु सकलचिदवित्तल्‍्नमत्ता$स्ति नित्या 
तावन्तो लोकसंज्ञा जिनवरगदितास्तद्गहियें ग्रदेशाः । 
सर्वे तेइलोकसंज्ञा गंगनमभिदपि स्वात्मदेशेषु शश्व- 
दूभेदाथाबोपलम्भादूद्विविधमि च तन्‍्नेव बाध्येत हेतो:॥३४॥ 

अथ--जितने आंकाश-प्रदेशोंमें सम्पूण चेतन, अचेतन 
तत्त्यों--द्रव्योंकी सत्ता है--अस्तित्व है, उतने आकाश-प्रदेशोंकी 
जिनन्द्रभगवानन लोक-लोकाकाश' संज्ञा कही है और उसके 
बाहर जितने आकाश-प्रदेश हैं, उन सबकी “अलोक --“अलोका- 

काश । स्वात्मैबास्थाचेय आधारएक्टथ: | कुंतः ! तताईधिकप्रमाणद्रव्या- 
न्तराभावात्‌। न हि आकाशादधिकप्रमाणं द्र॒व्यान्तरमस्ति यत्राकाशमाधेय॑ 
स्थात्‌। ततः सबंतो विरहितान्तस्याधिकरणान्तरस्थाभावात्‌ स्वप्रतिप्ठमव- 
सेयम्‌ |--राजवार्तिक प्रृ० ३०५, 
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काश' संज्ञा है। | इस तरह आकाश तैस्‍्वं एक अखंड होती 
हुआ भी अपने प्रदेशोंमें सवेदा भेद उपलब्ध होनेसे दो भेदरूप 
भी है ओर ऐसा माननेमें किसी हेतुसे-युक्ति-प्रमाणसे कोई 
बाधा नहीं आती । 

भावाथ--यद्यपि आकाश एक अखंड द्रव्य है तथापि उसके 
अपने प्रदेशोंमे आधेय भूत अर्थों ( द्रव्यों ) के पाये जाने ओर 
न पाये जानेरूप भेदके उपलब्ध होनसे अनेक भी है*-अर्थात 
उसके दो भी भेद हैं । 

आकाशद्रत्यकी अपने प्रदेशों, गुणों, पर्यायोंसे सिद्धि 
ओर उसके काये तथा धमपर्यायका कथन*- 
अन्तातीतप्रदेशा गगनग्रुणिन इत्याश्रितास्तत्र धर्मा- 
स्तत्पर्यायाश्र तत्च॑ गगनमिति सदाकाशधम विशुद्धम्‌। 
द्रव्याणां चाबगाहँ वितरति सकृदेताद्धि यत्त स्वभावा- 
द्र्माशें: स्वात्मपर्मातप्रतिपरिणमन धमपर्यायमंज्ञम्‌ ॥ ३५॥ 

अथ-+आकाशद्रव्यके अनन्त प्रदेश, गुण और उनसे होन* 
वाली पर्याय ये सत्र ही 'आकाश' हैं। सम्पूण द्र॒ध्योंकों एक साथ 
हमेशा अवकाश दान देना आकाशका धम्र हे--उपकार है ओर 
थह उसकी विशुद्धपर्याय हे । किन्तु स्वमावबस जो अपने आत्म- 
धर्मसे धर्माशों--सवभावपर्यायों में प्रतिसमय परिणमन होता है. 
श्रह उस (आकाशद्रब्य)को घमपर्याय है । 

।(क) जीवा पुगालकाया धंम्माधम्मा ये लोगदोडणरण्णा ।-पंचास्ति ६९ 
(व) 'को लाकः ? पर्माधमादीनि द्रव्याणि यत्र लाक्यन्त स लोक इति | 

अ्रधिकरणसाधने पत्न | आकाश द्विवा विभकत । लोकाकाशमलोकाकाशं 
घचति। लाक उक्तः। स॒ यत्र तल्‍लोकाकाशम्‌। ततो बहिं! सवताइनन्त* 
मसलोकाशम /--स्वा्थंसि ० ५-१२ 
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भावाथ--आकाश अनन्तप्रदेशी और अखणडद्रव्य है | 
जीवादि पाँच द्रव्योंका आश्रय है। इन द्रव्योंको श्रवकाश देना 
उसकी विशुद्ध पर्याय हे और अगुरुलघु गु्णोके निमित्तसे जो 
परिणमन होता है वह उसकी धमसंज्ञक पर्याय है। 

“आकाश' द्रव्यकी द्रब्यपर्यायका कथन-+ 

गगनानन्तांशारना पिए्डीमावः स्वमावतो5मेद्यः | 
पर्यायों द्रव्यात्मा शुद्रो नमसः समार्यातः ॥ ३६ |॥। 

अथ्थ--अनन्त आकाश-प्रदेशोंका पिंड, जो स्वभावसे अभेद्य 
हे -जिसके प्रदेश अलग अलग नहीं हा सकते हैं, आकाशद्रव्य- 
की शुद्ध द्रव्यपर्याय है। 

भावार्थ--इसस पर्व पद्ममं आकाश-द्रव्यकी धर्मपर्याय कही 
गई है ओर इस पद्ममें उसकी शुद्ध द्रव्यपर्याय बताई गई है, । 
इस तरह आकाशद्रव्यका वण॒न हुआ । 

(६) काल-द्रव्यका निरूपए 
काल द्रव्यका स्वरूप ओर उसके भद*- 

कालो# द्रव्यं ग्रमाणाद्भवति स समयाणुः किल द्रव्यरूपा 
लोकककप्रदेशस्थित इति नियमात्मोडपि चऊकमात्रः | 
मंख्यातीताश्व सर्व परथगिति गणिता निश्रयं कालतखलं 
भाक़ः कालो हि यः स्यात्समय-घटिका-बासरादिः प्रसिद्र॥॥३७॥ 

अथ--'काल' एक स्वतन्त्र द्रव्य हे ओर वह प्रमाणस सिद्ध 
है तथा द्रन्यरूप कालाणुओंक नामसे प्रसिद्ध है। और यह द्रव्य- 

. # प्रोक्‍्ते! मुद्रित प्रतिम पाठ । रा कर 
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रूप कालाणु लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर-स्थित है इंसलिये वह 
भी नियमसे एक एक ही है। इस तरह बे सब कालाणु असंख्यात 
हैं--लोकाकाशके प्रदेशोंको असंख्यात होनेसे उनपर स्थित कालाशु 
भी अप्तंख्यात प्रमाण हैं ओर ये सब एक एक प्रथक द्रव्य हैं। 
इन सब कालाशओंकों ही निश्चयकाल कहते हैं। तथा प्रसिद्ध जो 
समय,घड़ी,दिन आदि है उसे भाक्त--व्यवहारकाल कहा गया है । 

भावाथ--जों द्वव्योंक परिणमन करानेमें बाह्य निमित्तकारण 
है वह काल-द्रव्य हे । ओर यह एक खतन्त्र ही द्रव्य है। क्रिया 
था अन्य द्रव्यरूप नहीं है| बह दो प्रकारका है--(१) निश्चय- 
काल (२ | व्यवहारकाल | लोकाकाशप्रमाण कालाणु निश्चय- 
काल द्रव्य हैं। ये कालाणू लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर अब- 
स्थित हैं और रत्नोंकी राशिकी तरह असंत्रद्ध (तादात्म्य सम्बन्धसे 
रहित)ओर प्रथक्‌ प्रथक्‌ हैं--पिस्डरूप नहीं हैं। यहाँ निश्चयकाल- 
द्रव्यके सम्बन्धमें उपयोगी शंका-समाधान दिया जाता है :-- 

शंका-कालाणुरूप ही असंख्यात कालद्रव्य क्‍यों हे 0९ 
आकाशके समान वंशेषिकादिदशर्नोंकी तरह सबव्यापी एक अरब 
एड कालद्र॒व्य क्‍यों नहीं माना जाता ९ 

समाधान--नाना ज्षेत्रोंमि नाना तरहकों परिणमन ओर 
ऋतुओंका परिवतन इस बातका सिद्ध करता है कि सब जगह 
काल एक नहीं है--भिन्न भिन्न ही है। अतः कालद्रव्य आकाश- 
फी तरह सवंक्यापी, अखण्ड, एक द्रव्य न होकर खण्ड, अनेक 
द्रव्यरूप है । 

शंका--उपयेक्त समाधानसे तो इतनी ही बांत॑ सिंद्ध होंती है. 
कि कालद्रव्य एक नहीं हे--अनेक भेदबाला हे--बहसंख्यक है। 
वह असंख्यात है” इस बातकी पृष्ठि उससे नहीं होती ९ 
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समाधान--लोकाकाशके प्रदेश असंख्यात हैं ओर इन्हीं 
असंख्यात प्रदेशोंपर समस्त द्रव्योंकी स्थिति है अतः इन समस्त 
द्रब्योंकी परिशमन करानेवाला कालद्रच्य भी लोकाकाश-प्रमांण 
है--लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर अवस्थित कालाणु असं- 
ख्यातमात्र हैं, इससे न तो कम हैं और न अधिक । कम यदि 
माने जायेंगे तो जितने लोकाकाश-प्रदेशोंपर जीवादि द्रव्य होंगे 
उन्हींके परिणमनमें वे कालाणु कारस हो सकेगे। बाकी लोका- 
काशप्रदेशोंपर कालाशुओंके न होनेसे बहाँ पर रिथित जीवादि- 
द्रब्योके परिशमनमें वे कारण नहीं हो सकेंगे। ऐसी हालतमें-- 
परिणमनके बिना उन जीवादि द्रच्योंका अस्तिल भी सिद्ध नहीं 
हो सकेगा । अतः कालाणु असंख्यातसे कम नहीं हैं । ओर अधिक 
इसलिये नहीं हैं कि असंख्यातप्रदेश-मात्र लोकाकाशमें ही 
अनन्त जीवों, अनन्त पुदूगलों तथा असंख्यातप्रदेशी घम, अधम 
द्रब्योंकी स्थिति है। और अमंख्यात लोकाकाश प्रदेशोंपर अब" 
स्थित असंख्यात कालाशु ही उन सब द्र॒व्यक परिणमन कराने- 
में समथ हैं। इसलिय अधिक माननेकी आवश्यकता ही नहीं 
रहती । अतः कालाणुरूप कालद्रव्य न संख्यात है और न अनन्त | 
किन्तु असंख्यातप्रमाण ही हे | 

शंका--यदि कालद्गब्य लोकाकाशप्रमाण ही है--अनन्त 
नहीं है तो अनन्त अलोकाकाशमें उसके न होनेसे वहाँ परिण- 
मन नहीं हो सकेगा और ऐसी हालतमें--परिणसन बिना अलो- 

काकाशके अभावका प्रसंग आवेगा ( 
खमाधान--आकाश-द्रब्य एक अखण्ड द्रव्य है ओर अख- 

एड द्रव्यका यह स्वभाव होता हे कि उसके एक प्रदेशमें परिण- 

सन होनेपर सर्वत्र परिणमन हो जाता है। मोटेरूपमें उदाहरण 
लें । जेसे एक खम्भेसे दूसरे खम्मे तक बंधे तारके एक भागमें 
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क्रिया होनेपर दूसरे भागमें भी क्रिया (कंप) होती है | उसी प्रकार 
लोकाकाशके किसी एक प्रदेशपर स्थित कालाणुके द्वारा लोका- 
काशके इस प्रदेशमें परिणमन होनेपत्र समस्त आकाशके प्रदेशों- 
में भी परिणमन हो जाता है; क्योंकि वह अखण्ड द्रव्य है । 

शंका-यदि ऐसा है, तो एक कालाणुसे ही सब द्रब्योंमें 
परिशमन हो जायगा ? फिर उन्हें असंख्यात माननेकी भी क्‍या 
आवश्यकता ? 

समाधान--नहीं, अगर सभी ट्रव्य अख्ण्ड ही हाते--खरणड- 
ब्य न होते ता एक कालाणके द्वारा ही सब द्रव्योंका परिणमन 

हो जाता | पर यह बात नहीं है। धरम, अधर्म ओर आकाश इन 
अखण्ड द्रव्योके अलाबा जीव और पुद्गल य दो द्रत्ल्य खण्ड 
द्रव्य हैं। अतः इन खण्ड द्रव्यॉको परिशमन करानके लिय अ- 
संख्यात कालाणुओंका मानना परमआवश्यक है । 

शंका--यदि खण्ड द्रव्योंको परिणमन करानेके लिय काला- 
णुओओंका असंख्यात मानना आवश्यक है. तो खण्डद्रव्य तो दोनों 
ही अनन्त अनन्त हैं फिर असंख्यात कालाणओंसे अनन्तसंख्यक 
जीबों और अनन्तसंख्यक पुदूगलोंका परिशमन कसे हो सकेगा ? 
उन्हें भी अनन्त ही मानना चाहिय ? 

समाधान--नहीं, ऊपर बतल्ा आये हैं कि अनन्त जीव 
ओर अनन्त पुद्गल य दोनों अनन्तराशियां असंख्यातप्रदेश- 
मात्र लाकाकाशमें ही अवस्थित हैं । क्योंकि जीव और पुद्गलों- 
में तो सूत््म परिणमन होनेका और लोकाकाशके एक एक प्रदेश- 
में भी अनन्तानन्त पुदूगलों ओर जीवोंको अवगाहन दलनेका 
स्वभाव है। अतः असंव्यातग्रदशी लोकाकाशमें ही स्थित अन- 
नव जीवों और अनन्त पुदगलेंकी परिणमन करानेके लिये लोका- 
काशके एक एक प्रदेशशर एक एक कालाणुकों माननपर भी 
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कम से कम और अधिक से अधिक लोकाकाशप्रमाण असंख्यात 
ही कालाणुओंका मानना आवश्यक एवं साथक है। 

निश्चयकाल द्र व्यका स्वरूप-- 

द्रव्यं कालाणुमात्रं गुगगणकलित चाश्रितं शुद्धभाव- 
स्तच्छुड्टं कालसंत्वं कथयाति जिनपो निश्रयाद्द्रव्यनीतेः। 

रिणिमनमिद॑ ५ ( रे 

द्रव्याणामात्मना सत्परि बतेना तत्र हेतुः 
+ ए म्वगुणपरिणतिधे 00 प 

कालम्याय॑ च धमः स्वगुणपरिणतिधेमपयाय एप! ॥३८॥ 
अथ-गुणोंस सहित ओर शुद्ध पर्यायोंसे युक्त कालाणमात्र 

द्रब्यको जिनन्द्रभगवानने द्रव्याथिक निश्चयनयसे शुद्ध काल- 
द्रव्य अर्थात्‌ निश्चयकाल कहा है | दरल्योंके अपन रूपसे सत्परि- 
गामका नाम बतना है। इस वलेनामें निश्चयकाल कारण होता 
है-द्रव्योंक अस्तित्वरूप वत्तनमें निश्वचयकाल निभित्तकारगा 
होता है। अपने गुणोंमें अपने ही गुणों द्वारा परिणमन करना 
काल द्रव्यका धम है--शुद्ध अथक्रिया हे और यह उसकी धस- 
पर्याय है । 

भावारथ--निश्चयकालका परसाथंकाल कहते हैं। जेन 
मिद्धान्तकी यह विशषता है कि बह द्रव्योंकी पर्याय या क्रिया- 
रूप व्यवहारकालक अलावा सृत्म अणुरूप असंख्यात कालद्रव्य 
भी मानता है। ओर जिनका मानना आवश्यक ही नहीं अनि- 
चाय भी है; क्योंकि व्यवह्रकाल द्रव्यनिष्ठ पर्याय या क्रियाविश- 
'परूपही पड़ता है ओर जब “क्रियाविशप' व्यवहारस--3पचारस 
काल है तो परमाथकाल जरूर कोई उसमस भिन्न होना चाहिए। 

क्योंकि बिना परमाथके उपचार प्रवृत्त नहीं हाता । यदि वास्तव- 
में ० र्‌ः 

में 'काल' इस अम्वंडपदका वाच्याथ परमार्थतः कोई “काल 
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नामका पदाथ न हो, तो व्यवहारकाल बन ही नहीं सकता है ! 
अतः परमाथकाल--कालाणरूप निश्चयकाल अ्रवश्य ही मानने 
योग्य है। इस परमा्थकालकी अपने ही गुणोंमें अपने ही' 
गु्णोंसे परिणमन करना “धर्मपर्याय' हे । 

कालद्रव्यकी शुद्ध द्रव्यपर्याय और उसका प्रमाश--- 

पर्यायो द्रव्यात्मा शुद्रः कालाणुपात्र इति गीतः | 
सो प्नेहसो5णवश्चासं रूयाता रत्नराशिरिव च प्थक्‌ ॥३६॥ 
अ्रथ--कालाशुमातको कालद्रव्यकीः शुद्ध द्रव्यपर्याय कहा! 

गया है। वे कालाण असंख्यात हैं ओर रक्नोंकीः राशिकी-तरह 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ हैं““अलग अलग हैं#। 

भावाथं--इसका खुलासा पहिले होडुका हे । विशेष यह कि 
जो रब्रोंकी राशिका दृष्टान्त दिया गया है. बह निश्चयकालद्रव्यको 
स्पष्टतया प्रथक्‌ प्रथक्‌ सिद्ध करनेके लिये दिया गया है । 

व्यवहारकालका लक्षण-- 
पयोयः किल जीवपुद्गलभवों यो शुद्धशुद्धाहय- 

रद ९ कप] 0 ८. 

स्तस्यतचलनात्मक च्‌ गांदत कम क्रया तन्मता | 

तस्याः स्याध् परत्वमेतदपरत्व॑ मानमेवा खिलं 
तस्मान्मानविशेषती हिं समयादिभक्रकालः स य॥॥४०॥ 
अथ--जीब और पुद्गलसे होनेबाले शुद्ध और अशुद्ध १रिण- 

मनोंका पर्याय-१रिणाम कहते हैं.। इन पर्यायोंमें जो चल्लनरूप कम 
होता है. वह किया हे। क्रियासे परत्व-ज्येप्त्व और अपरत्व- 

ललोयायासपदेसे एकक्रेक्के जे टिया हु एक्केव्का । 
रयणारं रासीमिव ते कालाणू अ्रसंखदव्वाणि |/--द्रव्यसं ० २२ 
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कनिष्रत्वका व्यवहार होता है। ये सब व्यवहारकालके मान-- 
ज्ञापक लक्षण हैं--इन परिणामादिके द्वारा ही समय, घड़ी 
आदि व्यवहारकालकी प्रतीति होती है । 

भावाथं--परिणमन, क्रिया, परत्व और अपरत्व (कालक्ृत) 
ये सब व्यवह् रकालके उपकार हैं। इनसे व्यवहारकाल जाना 
जाता है। सागर, पलय, वर्ष, महिना, अयन, ऋतु, दिन, 
घड़ी, घंटा, मुहते आदि सब व्यवहारकाल हैं। यह व्यवहार- 
काल सूक््म निश्चयकालपूवक होता है--निश्चयकालकी सिद्धि 
इसी व्यवहारकालसे होती है। भूत, बतमान और भ्रविष्यद्‌ ये 
तीन भेद भी व्यवहार कालके ही हैं। क्ष्योंकि द्रव्योंकी भूतादि 
क्रिया आ परयायोंकी अपेक्षासे थे भेद होते हैं। और 
इसीलिये अन्यसे परिच्छिन्न तथा अन्‍्यके परिच्छेदर्में कारणभूत 
क्रियाबिशेषको 'काल' व्यबहृत किया गया हे+ 

व्यवहारकालको निश्चयकालकी पर्याव कहनेका एक- 
देशीयमत-- 

एन व्यवहतिकाल निश्रयकालस्य गान्ति पर्यायम्‌ । 
वृद्गाः कथंचिदिति तद्विचारणीयं यथोक्ननयवाद! ॥४ १॥ 

अथे--कोई पुरातनाचाये इस व्यवहारकालको निम्चयकाल- 
की पर्याय कहते हैं। उनका यह कथन नय-कुशल विद्वानोंको 
“कथंचित्‌' दृष्टिसे--किसी एक अपेक्षासे समझना चाहिये। 

# 'परिणामादिलज्ञणो व्यवहारकालः। अन्येन परिच्छिन्ोपन्यस्प 
'परिच्छेद्हेतुः क्रियाविशेषः फाल इति ब्यवष्टियते। स त्रिधा व्यवतिष्ठते 
भूतो, बतमानो, भविष्यक्निति | तंत्र परमार्थकाले कालव्यपदेशो मुख्यः। 
भूतादिव्यपदेशो गौणः । व्यवद्वारकाले भूतादिव्यपदेशों मुख्यः | कालव्यव- 
देशो गौणः । क्रियावद्दब्यापेज्नत्वात्‌ कालकृतत्वात्य ?-सर्वाथसिद्धि ७-२२ 
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भावाथ--जों पुरातनाचाय व्यवहाग्कालका निश्चयकालकी 
पर्याय कहते हैं, वे अशुद्ध पर्यायकी दृष्टिस ऐसा प्रतिपादन करते हैं। 
क्योंकि निश्चयकालके आश्रित ही समय,घड़ी,दिन आदि ठ्यवहार- 
काल होता है| यदि निश्वयकाल न हो तो व्यवहारकाल नहीं हा 
सकता । अतः इस व्यहारकालको निश्चयकालकी अशुद्ध पर्याय 
माननमें कोई हानि नहीं है ओर न काई विरोध है। पहले जो 
कालाणुमात्रको निश्चयकालको पर्याय कहा है, बह शुद्धपर्यायकी 
हष्टिसे कहा है--अर्थान व्यवहारकाल ता निश्चयकालकी अशुद्ध 
पर्याय है ओर कालाणुमात्र शुद्ध पर्याय है | 

काल्द्रव्यका अस्तिकाथ न हान और शाप द्रव्योका 
अस्तिकाय हानेका केथन-- 

अस्तित्व॑ स्थाच् पण्णामपि खलु गुणिनां विद्यमानस्वभावात्‌ | 
पंचानां देशांपरडात्समयविरहितानां हि कायल्वमेव ॥ 
मुच्माणोश्रोपचारात्म्रवयविरहितस्यापि हेतुत्वसलात्‌ 
कायत्व न प्रदेशप्रचयविरहितत्वाद्रि कालस्य शश्वत्‌ ॥४२॥ 

इति श्रीमदध्यात्म-कमल-मातेण्डासिधान शाझ््र ट्रत्यविशेष- 
प्रज्ञापकस्ततीय: परिच्छूद:। 

अथ--विद्यमानस्थभाव होनसे छाट्ों द्रव्य “अस्ति' हैं-- 
अस्तित्ववान हैं। ओर कालद्रव्यकों छोड़कर शेष पाँच द्रव्य बहु- 
प्रदेशी होनेसे कायवान्‌ हेँं--“इस तरह “अस्ति स्वरूप तो छहों 
द्रव्य हैं, किन्तु अस्ति और काय दोनों--अर्थात्‌ अस्तिकाय केबल 
पाँच ही द्रव्य हैं॥ कालद्रव्य अस्तिकाय नहीं हे।। क्योंकि वह 

# 'संति जदों तगोदे अत्यि त्ति भणंति जिशवरा जम्हा । 
काया इव बहुदेसा तम्हा काया य अ्रत्थिकाया य |[-द्वव्यसं ० २४ 

| 'कालस्सेगो ण तश सो काश्ो--द्वव्यसं० २५४ 



ग्रध्याग्म-क्मल-मातंग्ड ध््ड 

एक ही अदेशी हँ--बहु प्रदेशी नहीं हे। यद्यपि सूहम पुद्गल 
परमाणु भी स्कन्धसे प्रथकत्व अवस्थामें प्रदेशप्रचयस रहित है--- 
बहुप्रदेशी नहीं है--एक ही प्रदेशी है ओर इसलिये बह भी 
कायवान नहीं हो सकता तथापि उसमें ( परमाणुमें ) स्कन्धरूप 
परिणत होनेकी शक्ति विद्यमान है। अतः प्रदेशप्रचयसे रहित-- 
एक प्रदेशी भी पुदूगल परमाणुको उपचारसे कायबान कहा 
है। पर कालद्रव्य सर्देव प्रदेशप्रचय--बहुप्रदेशोंसे रहित 
है--एक प्रदेशमात्र हें--इसलिये वह कायवान नहीं कहा 
गया। 

भावाथ--जीब, पुद्गल, धर्म, अधम और काफाश य पाँच 
द्रव्य बहुप्रदेशी और अस्तित्ववान्‌ हैं इसलिय ये पाँच द्रव्य तो 
“अस्तिकाय' कहे जाते हैं। किन्तु कालद्रव्य अस्तित्ववान्‌ होते हुये 
भी एकप्रदेशीमात्र हानेके कारण (बहुप्रदेशी न होनेसे) कायवान्‌ 
नहीं है और इसलिये उसे अस्तिकाय नहीं कहा गया है | यद्यपि 
परमाणु भा एक-अदेशी हे--बहुप्रदेशी नहीं हे तथापि परमाणु 
अपनी परमाणु अवस्थाक पहिले स्कन्धरूप होने तथा आगे भी 
स्कन्धरूप परिणत हो सकनके कारण उपचारसे बहुप्रदेशी माना 
गया है+ | परन्तु कालाणुओंमें कभी भी अविष्वकभाव (तादा- 
त्म्य) सम्बन्ध न हा सकनसे उनमें एकात्मकपरिणति न तो पहले 
हुई और न आगे होनेकी सम्भावना है; क्योंकि वे ( कालाण ) 
एक एक करके सेब जुदे जुदे ही लोकाकाशके एक एक प्रदेश- 
पर रत्नोंकी राशिकी तरह अवस्थित हैं। अतः काल-द्रव्य भूत- 

# 'एयपदेसो वि अणू णाणाखंधप्पदेसदों होदि। 

बहुदेसों उबयारा तेश य काओ भणुंति सब्बर्हू ॥-द्रव्यसं० २६ 
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प्रज्ञापन-नय और भावि-प्रज्ञापन-नय इन दोनों प्रकारस--अर्थात्‌ 
उपचार से भी अस्तिकाय नहीं है। । 

इस प्रकार श्रीअध्यात्मकमलमातंण्ड नामक अध्यात्मग्रन्थमें 
द्रत्याव्शेषोंका बणुन करनेवाला तीसरा परिच्छेद समाप्त हुआ। 

धर # 5 

चतुथ पारच्छद 
ज>च-के++कन-- 

जीवक वेभाविक भावोंका सामान्यस्वरूप और उनका 
हक भावबंधरूप होनेका निर्देश 

भावा वेंभाविका ये परसमयरताः कमंजाः प्राणभाजः 
सवाज्ञीणाश्र सर्वे युगपदिति सदावर्तिनो लोकमात्राः | 
ये लक्ष्याशहिकास्ते स्रयमनुमितितोउन्येन चानहिकास्ते 
प्रत्यक्षज्ञानगम्याः सम्ृदित इति भावख्रवों भावबन्धः ॥ १॥ 

अथ--प्राणियोंके परद्रव्यमें अपनेपनके अनुरागसे जो कमे- 
जन्य भाव होते हैं वे वेभाविकभाव--विभाव-पंरिणाम हैं। और 
ये सब एक साथ आत्माके समस्त प्रदेशोंमें मिले हुये रहते हैं। 
सदा विद्यामान खभाव हैं--संसार अवस्था पयन्त हमेशा ही बने 
रहने वाले हैं| लोक-प्रमाण हैं--लोकाकाशके प्रदेशोंके बराबर 
(असंख्यात) हैं। इन वेभाविकभाबोंमें जो ऐहिक--इसपर्याय जन्य 

. + 'अगोरप्येकदेशल्थ पूर्वोत्तरप्रशापननयापेज्ञयोपचारकल्पनया प्रदेश 
प्रचय उक्कः | कालस्य पुनद्वेंधाइपि प्रदेशप्रचयकल्पना नाध्ति 
हृत्यकायत्म्‌ ।' --सर्वाथसिद्धि ५-३६ 
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भाव हैं, वे अपने द्वारा तो अनुभवसे प्रतीत हैं और दूसरोंके 
द्वारा अनुमानगम्य हैं--अनुमानसे जानने योग्य हैं ओर जो 
अने हिक--इसपर्यायजन्य नहीं हैं-पूवपर्यायजन्य हैं. वे सर्वेज्ष- 
के प्रत्यक्षज्ञानसे जाने जाते हैं। ये सभी वेभाविक भाव भावाश्रव 
ओर भावबन्ध दोनोंरूप हैं । 

भावाथ--इस पद्ममें जीवोंके वेभाविक भावोंका निर्देश किया 
गया है ओर बताया गया है कि परपदार्थमें जो स्वात्मबुद्धिपूवषक 
कमज भात्र पंदा होते हूँ वे वेभाविक भाव हैं। और ये सब 
आत्माम सर्वाज्ञीण हाते हैं | बसे तो वे असंख्यात हैं, पर ऐहिक- 
भाव ओर अनेहिकभावक भेदसे दो तरहके हैं। और भावाश्रव 
तथा भावबन्धरूप हैं । 

बभाविकभाषोंके भेद और उनका स्वरूप-- 

एतेषां स्युथतल्रः श्रुतश्ननिकथिता जातयो5तक्तभ्रद्धा» 
प्रिथ्यात्व॑ लक्षितं तद्भथविरतिरपि सा यो ह्यचारिरिभावः। 
कालुष्यं स्यात्कपायः समलपरिणतों दो च चारित्रमोह(हो) 
योगः स्थादात्मदेशप्रचयचलनता वाहमनःकायमार्गेंः ॥२॥ 

अथ--आखवबत्रिभंगीकार आचाये श्रतमुनिने इन भावषोंकी 
चार जातियाँ-भेद कहे हैं[--(१) मिथ्यात्व (२) अविरति (३) 
कषाय और (४) योग । इनमें अतत्त्वश्रद्धान--विपरीतश्रद्धानका 
नाम मिथ्यात्व है।। अचारित्रभाव--चारित्रका धारण नहीं 

# मित्य तावन! मुद्रितप्रती पाठः । 
| “मिच्छुत् अविर्मणं कसाय जोगा य आसवा होंति।-अआसवत्रिमं० २ 

 मिच्छोदयेण मिच्छत्तमसदह॒हणं तु तज्नश्रत्थाणं।-आखवतन्निमं० 
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एकस्यापीह वन्हेदहनपचनभावात्मशक्किदयाई) 
वह्िः स्पादह्हकश् स्वगुणगणबलात्पाचकश्चेति सिद्ध! ॥३॥ 

शंका--वे मिथ्यात्व आदि चार प्रत्यय--वेभाविकभाव 
भावसत्रव और भावबंध इन दोनोंरूप किस प्रकार सम्भव हैं ९ 
क्योंकि वे भाव वास्तवर्में एक ही हैं--एक ही प्रकारके हैं-- 
सम या भावन्ध दोनोंमेंस कोई एक ही प्रकारके हो सकते 

९ 
समाधान--ऐसी शंका करना ठीक नहीं है; दो शक्तियोंकी 

अपेक्षा भावाख्व और भावबन्ध ऐसे दो भंद हैं । एक ही अग्नि 
. दहन और पचनरूप अपनी दो शक्तियोंकी अपेक्षासे जिस प्रकार 
दाहक भी हे और पाचक भी । उसी प्रकार मिथ्यात्व आदि 
चारों भाव अपनी भिन्‍न दो शक्तियोंकी अपेक्षा भावाल्रवरूप भी 
हैं ओर भावबंधरूप भी हैं । 

भावाथ--यहाँ यह शंका की गई है कि पूृवोक्त मिथ्यात्व 
आदि चारों भाव भावाख्रव और भावबन्ध दोनों प्रकारके संभव 
नहीं हैं, उन्हें या तो भावास्रव ही कहना चाहिये या भावबन्ध 
ही | दोनोंरूप मानना संगत एवं अविरुद्ध प्रतीत नहीं होता | इस 
शंकाका उत्तर यह दिया गया है कि जिस प्रकार एक ही अग्नि 
आपनी दहन और पचनरूप दो शक्तियोंस दाहक भी है ओर 
पाचक भी हे उसी प्रकार उक्त बेभाविकभाबोंमें विभिन्न दो 
शक्षियोंके रहनेसे वे भावाखव भी हैं ओर भावबन्ध 
श हैं, ऐसा माननेमें कुछ भी असंगति या विरोध नहीं 

। 

| शक्तिद्द याद! मुद्रितप्रती पाठः । 
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उक्त विषयका स्पष्टीकरण-- 
पिथ्यात्वाद्यात्मभावाः प्रथमसमय एवास्रवे हेतवः स्य॒ुः 
पश्चात्तत्कमंबन्ध॑ प्रतिसमसमये तो भवेतां कर्थंचित्‌ । 
नव्यानां क्मशामागमनमिति तदात्वे हि नाम्नाखवः स्था- 
दायत्यां स्पात्स बन्धः स्थितिमिति लयपयेन्‍्तमेषो5नयो भित्‌।४ 

अथ--मिथ्यात्व आदि वैभाविकभाव प्रथम समयमे हीं 
आखबमें कारण होते हैं, पीछे-दूसरे समयमें क्मेबन्ध होता 
है। आंगे तो प्रत्येक समयमें कर्थंचित्‌ वे दोनों ही होते हैं। 
जिस समय नवीन कर्मोका आगमन होता है उस समय तो वह' 
आख्रव है ओर आगेकी नाशपयन्त स्थिति-मत्ताका नाम बन्ध है । 
यही इन दोनोंमें भेद है। 

भावाथ--उक्त वेभाविकभांव भांवांखब और भावबंध किस 
प्रकार हैं, इस बातका इस पद्मके द्वारा खुलासा किया गया है. 
श्रोर कहा गया है कि मिथ्यात्व आदि पहिले समयमें तो आम्रवके 
कारण हैं और दूसरे समयमें कर्मबंध कराते हैं। इसके आगे 
तो प्रति समय वे दोनों ही होते हैं। तत्काल्लीन नवीन कर्मोका 
अ्रगमन आख्रव है और उनका नाश पयन्त बने रहना बन्ध है. 
इस तरह उपयुक्त वेभाविकभाबोंमें भावासत्रव और भावबंध दोनों 
बन जाते हैं । 

पुनः उदाहरणपूवेक स्पष्टीकरण-- 

बख्रादों स्‍्नेहभावो न परमिह रजोम्यागमस्येव हेतु- 
यवित्स्पादूपूलिबन्धः स्थितिरापि खलु तावच हेतु! से एवं | 
सर्वे5प्येवे कपाया न परमिह निदानानि क्रमगिमस्य 
वन्‍्धस्यापीह कमस्थितिमतिरिति यावन्निदानानि भावात्‌॥५॥ 
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अथ्थ--कपड़े आदिमें, जो स्नहभाव--तेल आदिकों सम्बन्ध 
होता है वह ही धूलिके आगमन--आनेका कारण होता हे-- 
कपड़ेपर धूलिके चिपकनेमें हेतु होता हे, दूसरी कोई वस्तु नहीं । 
ओर जबतक धूली चिपकी हुई रहती हे तबतक स्िंति भी 
चसकी बनी रहती है और तभी तक बह कारण भी मोजूद 
गहता है। इसी तरह सभी कपायें कर्माम्रवकी कारण हैं ओर 
दूसरा कोई नहीं और जब तक यह करमबंध है तभी तक कर्मे- 
स्थिति--कमकी मौजूदगी और कमेस्थितिको निदानभूत कपाये 
आत्मामें बनी रहती हैं । 

भावाथे--यों तो कर्ंबंधका कारण योग भी हे, परन्तु 
अत्यन्त दुःखदायक स्थिति ओर अनुभागरूप कमबंधका कारण 
कपषाय ही है# | जब्र तक यह कपाय आत्मामें मौजूद रहती है 
तबतक कर्मर्थिति भी बनी रहता है और नय नय कर्मंबंध होते 
रहते हैं| कपड़ेपर जबतक जितनी श्रौर जेसी चिक्षणता होगी-- 
तल आदि चिकने पदाथंका सम्बन्ध होगा तबतक उतनी ही 
धूलि उस कपड़ेपर चिपकती रहेगी। अतः कम्मेत्रंथका मुख्य 
कारण कपाय ही है ओर इसीलिय 'कपायमुक्तिः किल मुक्तिरव' 
कपायकी मुक्तिकों मुक्ति कहा गया है। अत््ब मुमुन्नुजन सवे- 
प्रथम रागद्वषरूप कषायकों ही मन्द्र करन और छोड़नेका प्रयक्ष 
करते हैं । 

कमंबंधव्यवस्था तथा द्रव्याख्व और द्रव्यबंधका लक्षण-- 
सिद्धा। कामंणवर्गणाः स्रयिमा रागादिभाव! किले 
ता ज्ञानावरणादिकर्मपरिशाम यान्ति जीवस्य हि। 

# 'सकषायत्वाज्ञीवः कर्मणो योग्यान्पुदूगलानादते से बन्धः ।! 
“-तच्वार्थमू७ ८-२ 
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मर्वाज्र' प्रति सत््मकालमनिशं तुल्यप्रदेशस्थिताः 

स्याद्द्रव्यास्व एप एकसमये वन्धश्वतुर्धापन्चयः ॥ ६ ॥ 

अथ--कार्मणावगणाएँ---एक तग्हकी पुद्टलबगणाएँ, जिनमे 
कमेरूप होकर जीवके साथ बंधनेकी शक्ति विद्यमान होती है. 
ओर जा समस्त लोकमें व्याप्त हैं--जीवक रागादिभावोंके द्वार 
ज्ञानावरग आदि अप्टक्रमेरप परिणमनका प्राप्त होती हैं-- 
आत्माके गग, द्वेष आदि भावोंसे खिंचकर ज्ञानावग्ग आदिकर्मो- 
के रूपमें आत्माके साथ बंधको प्राप्त होती हैं। तथा सर्वाज्षिं--- 
मम्पूण शरीरप्रदेशोंसे आत्मामें प्रतिसमय आती रहती हैं और 
आत्माके समस्त प्रदेशोमें स्थित हैं। सवज्ञदेवके प्रत्यक्षज्ञानस 
और आगमस सिद्ध हैं। इन कामणवगणाओंका आत्मामें आना 
द्रब्याम्ब और आत्मप्रद्शोक साथ कमप्रदेशोंका अनुप्रवेश- 
एकमेक हाजाना द्रव्यत्ंध दे ओर वह द्रत्यत्ंध चार प्रकारका 
डे 

भावाथ--पुद्वलद्वव्यकी तेइस वगशाओंमे आहारबगणा 
भाषावगंणा, मनोबगणा, तेजसवगंणा और कामंणवगणा ये पाँच 

बगशाये ही ऐसी हैं जिनका जीवके साथ बंध होता है। इनमें 
कार्मणवर्गणाके म्कन्ध रागादिभावोंके द्वारा ज्ञानावरणादि आठ 
कमरूप परिणमते हैं और जीवके साथ बंधको प्राप्त होत हैं । 
तथा समयपर अपना फल देते हैं। अथवा तपश्चर्या आदिके द्वारा 
किन्हीं जीवोंके वे कमफल देनके पहिल ही भड़ जाते हैं। इन 
कामणावगणाओंका कमेरूय परिणत हाकर आत्मामें आना द्रव्या- 

है और उनका आत्माके प्रदेशोंके साथ परस्पर अनुप्रवेशा- 
नमक सम्बन्ध होना द्रव्यबन्ध है । 
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ट्रैव्यबन्धके भेद और उनके कारण--+ 

प्रकृति-स्थित्यनुभाग-प्रदेशभेदाबतुविधो बन्धः | 
प्रक्ृति-प्रदेशबन्धों योगात्स्थातां कषायतथान्यों ॥»॥ 

अथ--प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध ओर प्रदेश* 
बब्ध ये चार द्रव्यबन्धके भेद हैं। इनमें प्रकृति ओर प्रदेशबन्ध 
तो योंगसे होते हैं ओर अन्य--सिति तथा अनुभागबन्ध कपाय- 
से होते हैं । 

भावाथं--ज्ञानावरण आदि कम-प्रकृतियोंमें ज्ञान, दशन 
आदिके घातक स्वभावके पड़नेको प्रकृतिबन्ध कहते हैं | यह 
प्रकृतिबन्ध दो प्रकारका है :--(१) मूलप्रकृतिबन्ध और (२)उत्तर- 
प्रकृतिबन्ध । मूलप्रकृतिबन्धके आठ भेद हैं--( १) ज्ञानावरण 
(२) दशनावरण, (३) वेदनीय, (४) मोहनीय, (४) आयु, (६) नाम, 
(७) गोत्र और (८) अन्तराय | जो आत्माके ल्लानगुणको ढांके- 
इसे न होने दे उसको ज्ञानावरण कम कहते हैं। जो दशनगुरण- 
को घाते, उसे दशनावरण कम कहते हैं। जिस कमके उदयसे 
सुखदुःख देनेवाली इष्टानिष्ट सामग्री प्राप्त हो वह वेदनीयकम, 
जिस कमके उदयसे परवस्तुओंका अपना समझे वह मोहनीय« 
जिसके उदयसे यह जीव मनुष्य आदि पर्यायमें स्थिर रहे वह 
आयु, जिसके उदयसे शरीर आदि प्राप्त कर बह नाम-कमे, 
जिसके उदयसे यह जीव ऊँच, नीच कहलाये बह गोत्र और 
जिसके उदयसे दान, लाभ आरिसें चिन्न हो बह अन्तरायकरम 
हे । उत्तर प्रकतिबन्धक १४८ भेद हैँ--ज्ञानावरण ५, दशनाव- 
रण ६, वेदनीय २, मोहनीय न८, आयु ७, नाम ६३ गोत्र २ 
ओर अन्तराय ५। परिणामोंकी अपेक्षा कम-प्रकृतियोंके 
असंस्य भी भेद हैं। स्थिति--कालकी मर्यादाके पड़नेको 
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स्थितिबन्ध कहते हैं, इसके भी अनेक भेद हैं। फलदानशक्ति 
के पड़नेको अनुभागबन्ध कहते हैँ। तथा कमग्रदेशोंकी संख्याका 
नाम प्रदेशबन्ध है। यह प्रदेशबन्ध आत्माके सब प्रदेशोंमें एक- 
त्षेत्रावगाहरूपसे स्थित है और अनन्तान्त प्रमाण है| इन चार 
प्रकारके बन्धोंमें प्रकृतिबन्ध ओर प्रदेशबंन्ध तो योगोंसे और 
स्थितिबन्ध तथा अनुभागबन्ध कषायोंसे होते हैं । 

योग ओर कपायके एक साथ होनेका नियम-- 

युगपद्योगकपायों पटचिकणकम्पवच्चितः+ स्याताम्‌ | 
[का ँ कितने (कप नियतशक्कि 

बन्धो5पि चतुधा स्ाड्रेतुप्नतिनियतशक्कितों मेदः ॥८॥ 
अथ--योग ओर कषाय आत्मामें उसी प्रकार एक साथ 

होते हैं जिस तरह चिक्कण और सकंप कपड़ेमें चिक्रणता और 
सकेंपता एक साथ होती है १ यह चार प्रकारका बन्ध भी अपने 
कारणोंकी प्रतिनियत-- भिन्न भिन्न शक्तिकी अपेक्षा भेदवान है-- 
अवान्तर अनेक भदों ओर प्रभेदोंवाला हे | 

भावाथ-न्याग और कषाय ये दोनों आत्मामें एक साथ 
रहते हैं। ज्योंदही मन, वचन ओर कायके निमित्तसे आत्मा- 
के प्रदेशोंमें क्रिया हुई त्यों ही कमरकन्ध खिंचे ओर खिंचकर 
आत्माके पास आते ही कषाय उन्हें आत्माके प्रत्येक प्रदेशके 
साथ चिपका देती हे | जिस प्रकार कि चिक्षण और सकंप कपड़े- 
पर धूलि आकर विपक जाती है। उक्त चार प्रकारका बन्ध इन 
दोनोंसे हुआ करता है | प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धमें योगकी 
प्रधानता रहती है और स्थितिबन्ध तथा अनुभागबन्वर्म कपाय 
की । यह चार प्रकारका बन्ध और कितने ही भेदोंबाला है। इन 

$ 'चिकणपटकमबंचितः मुद्रितप्रती पाठः | 
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भेदोंकों कमंविषयक भ्रन्थोंसे जानना चाहिये। कुछ भेदोंको संक्षेप- 
में पृषपद्यकी व्याख्यामें भी बतला आये हैं । 

भावसंवर ओर भावनिजराका स्वरूप-- 

त्यागो भावास्रवाणां जिनवरगदितः संवरो भावसंज्ञो 
मेदज्ञानाच से स्पात्खसमयव्रपुपस्ताग्तम्यः कथंचित्‌ । 
सा शुद्धात्मोपलब्धिः; स्वसमयवपुषों> निजेश भावसंत्ञा 
नाम्ना भेदो 5नयोः स्थात्कग्शविगमतः। कायनाशग्रसिद्ध)॥६॥ 

अथ--भावासत्रवके रुक जानेंको जिनन्द्रदेवने भावसंवर कहा 
है॥ । यह भावसंबर आत्मा तथा शरीरके भेदज्ञान--'आत्मा 
अलग है शरीर अलग है'--इस प्रकारके ज्ञानस तारतम्य-कमती - 
बढ़तीरूपमें होता है। अपने आत्मा और शरीरका भेदज्ञान 
होनेसे जो शुद्ध आत्माकी उपलब्धि होती है वह भावनिजेरा 
है+। इन दोनों ( भावसंवर और भावनिजर! )में यही अम्तर है । 
'कारणके नाशसे कायेका नाश होता है! यह प्रसिद्ध ही है अतः 
संचित और आगमी दोनों ही संसारके कारणभूत कर्मोके अभाव 

4 'शुद्धाव्मोपलब्ध मुद्रितप्रता पाठः । 
> “बपुपा! मुद्रितप्रती पाठः | 
+ 'बिगतः मद्रितप्रतो पाठ: | 
# यनाशिन कपायाणां निग्रहः स्पात्मुटनाम | 

तेनशिन प्रयुज्यत संबरों भावमंज्ञकः ॥ 
--जम्बस्वामिचरित १३-१०२३ 

+ आत्मनः शुद्ध भावन गलत्यतत्पुराक्ृतम । 
बेगादभुक्करस कम सा भवेद्भावनिजर ॥ 

--जम्बूस्वामिचरित १३-१२७ 
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हों जानपर संसाररूप कायका भी अभाव अवश्य हो जाता 
हे--अ्र्थात्‌ आत्माका अपने शुद्धस्वरूपकी उपलब्धि हो जाती 
है ओर इसी उपलब्धिका नाम भावनिजरा है। 

भावाथं--नय राग-टैंष आदि भावकर्मोका रुक जाना भाव- 
संबर हैं। जेंसा कि आ० उम्राखामिका वचन है--“आखवबनिरोध: 
संबर:ः ( तत््वाथंसूत्र &-१ )--श्रर्थात्‌ आख्रबके बन्द हा जानेका 
संवर कहत हैं | इसक होनेपर फिर नवीन कर्मोका बन्ध नहीं 
होता और इस तरह आत्मा लघुकर्मा हो जाता है। भावसंबरकों 
प्राप्त करनेका उपाय यह है कि शरीर ओर शरीरसे सम्बन्धित 
श्री, पुत्र आदि पर-पदार्थोमें आत्मत्वकी बुद्धिका त्याग कर--बहि- 
रात्मापनेकी मिथ्याबुद्धिको छोड़ और आत्मा तथा आत्मीय भावों 
(उत्तमक्षमादिकों) में ही आत्मपनेकी बुद्धि करे--अन्तरात्मापने- 
की सम्यक्दृष्टिको अपनावे। इस प्रकार फिर नवीन कर्मोका 
आखव नहीं हागा। यही वजह है कि सम्यग्दृष्टिकी क्रियायें 
संबर ओर निजेराकी ही कारण होती हैं ओर मिश्याद्ृष्टिकी 
क्रियाय बन्च ओर आमख्रवकी। | 

संचित कर्मोक अभाव हो जानपर शुद्ध आत्माकी उपलब्धि 
(अनुभव) हांना भावनिजरा है) आत्माके इस शुद्ध खरूपके 
आच्छादक नवीन और संचित दोनों ही प्रकारके कम हैं । संबर- 
के द्वारा तो नवीन कर्मोंका निरोध होता है ओर निजराके द्वारा 
संचित कमे नष्ट होते हैं। इस प्रकार शुद्धखरूपके आबरणोंके 

 शानिनो ज्ञाननिवृ त्ताः से भावा भवन्ति हि। 
सर्वे्प्यशाननिव्र त्ता भवन्त्यशानिनत्ठु ते ॥ 

--नाटकसमयसा० कर्तकमंधि० श्लोक २२ 
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हट जानेपर मियमसे उसका अनुभव होता है और इस 
शुद्धख्कक्पकी अनुभूतिका ही नाम भावनिजेंरा है। 

एक शुद्धभावके भावसंवर ओर भावनिजेरा दोनोंरूप होनेमें 
शंका-समाधान-- 

एकः शुद्रों हि भावों ननु कथपिति जीवस्य शुद्रात्मबोधा- 
द्वावाख्यः संवरः स्यात्स इति खलु तथा निजरा भावमंत्रा | 
भावस्थेकल्वतस्ते मतिरिति यदि तन्नव शक्किद्रयात्स्या-* 
त्यूवोपात्त हि कम स्वयमिह विगलेन्नेंव बध्येत नव्यम ॥१०॥ 

शंका-शुद्धभाव एक है, वह जीवके शुद्धात्माके ज्ञानसे 
होनेवाले भावसंवर ओर भावनिजरा इन दो रूप केसे हे ९ 
अर्थात्‌ एक शुद्ध भावके भाव-संवर और भाव-निजेरा ये दो भेद 
नहीं हो सकते हैं ? 

समाधान--ऐसा मानना ठीक नहीं हैं; क्‍योंकि उस एक 
शुद्धभावमें दो शक्तियाँ विद्यमान रहती हैं। इन दो शक्तियोंके 
द्वारा शुद्धभावसे भावसंवर ओर भावनिजरा ये दो काय निष्पन्न 
होते हैं । एक शक्तिके द्वारा पहले बंधे हुए कम भड़ते हैं और दूसरी 
शक्तिसे नवीन कर्मोका आख््रव रुकता है । इस तरह दा शक्षियों- 
की अपेक्षा एक शुद्धभावस दो प्रकारके कार्यों (भावसंवर ओर 
भाव-निज रा)के दहोनेमें कोई बाधा नहीं है । 

भावाथ--हृष्टान्त द्वारा अगले पद्ममें प्रन्थकार स्वयं ही इस 
बातको स्पष्ट करते हैं कि एक शुद्धभावके भावसंबर और भाव- 
निजरा ये दो काय बन सकते हैं । 

# 'शक्तिद्वेयों स्यात मुद्रितप्रतो पाठः | 
| बिगलेतंव' मुद्रितप्रतो पाठः | 
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इृष्टान्तद्वारा उक्त कथनका स्पष्टीकरणु--- 

स्नेहाभ्यज्ञाभावे गलति रजः पूर्वबद्धमिह नूनम्‌ । 
नाञप्यागच्छति नव्यं यथा तथा शुद्ध भावतस्तों द्वो ॥११॥ 

. अथ-स्नेह--घी, तेल आदि चिकने पदार्थोंके लेपका अभाव 
होनेपर जिस प्रकार पहलेकी चिपकी हुई धूलि निश्चयसे भड़ 
जाती है--दूर हो जाती है और नवीन घूलि चिपकती नहीं हे, 
उसी तरह शुद्ध-भावसे संचित कर्मोका नाश और नवीन कर्मोका 
निराध होता है। इस प्रकार शुद्ध-भावसे संवर और निजरा 
दोनों हांते हैं । 

भावाथ--जिस प्रकार घी, तेल आदि चिकने पदार्थोका 
लेप करना छोड़ देनेपर पहलेक्ी लगी हुई धूलि दूर हो जाती 
है ओर नई धूलि लगती नहीं हे, उसी तरह आत्माके ब्रत, समिति, 
गुप्ति, धर्म, अनुपेज्ञा, परीपहुजय और तप इन शुद्ध भावोंसे 
संबर--नये कर्मोका न आना ओर निजरा--संचित कर्मोका छूट 
जाना ये दोनों कार्य होते हैं, इसमें बाधादि कोई दोष नहीं है । 

द्रव्यसंवरका स्वरूप-- 
| 40 4» 

चिदचिद्ध दल्ञानाबन्ििविकल्पात्सपाधितश्रापि । 
कर्मागमननिरोधस्तत्काले द्रव्यसंवरो गीतः ॥ १२ ॥ 

अथ--आत्मा और शरीरके भेदज्ञान और निर्विकल्पक 
समाधिसे जो उस कालमें आगामी कर्मोका निरोध--रुकना 
होता है वह द्रव्यसंबर है| । 

* 'कमंणामासखवाभावो रागादीनामभावतः । 
तारतम्यतया सो5पि प्रोच्यते द्रव्यसंवरः ॥- जम्बूस्वा ० १३-१२४ 
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भावाथ--श्रत समिति आदिके द्वारा आते हुये द्रत्य-कर्मोका 
रुक जाना द्रव्यसंबर है। 

द्रव्यनिजराका लक्षण-- 

शुद्गादूपयोगादिह निश्वयतपसश्र संयमादेवां | 
गलति पुरा बद्ं किल कमेंषा द्रव्यनिजरा गदिता ॥१३॥ 

अथे--शुद्धोपयोगसे और निम्वयतपों--अन्तरज्जभतपोंसे अथवा 
संयमादिकोंस जा पूवबद्ध--पहिले बंधे हुये कम भड़ते हैं बह 
इृब्यनिजरा कही गई है । 

भावाथे--समय पाकर या तपस्या आदिके द्वारा जो कमपुद्रल 
नाशका प्राप्त होते हैं वह द्रव्यनिजरा है। यह द्रध्यनिजरा भाव- 
निजराकी तरह सविपाक और अबिपाक दोनों तरहकी होती 
है | कमंकी स्थिति पूरी होनेपर फल देकर जो कम-पुद्लल भढ़ते हैं 
वह सविपाक द्रव्यनिजरा है और स्थिति पूरी किये बिना ही 
तपस्या आदि प्रयत्नोंके द्वारा जो कम-पुद्टल प्रदेशोदयमें आकर 
नाश हाते हैं वह अविपाक द्रव्यनिजरा है । 

मोक्षके दो भेद-- 

पोत्षो लक्षित एवं हि तथापि संलक्ष्यते यथाशक्लि | 
भाव-द्रव्यपिभेदादद्विविधः स स्यात्समाख्यातः॥ १४ ॥ 

अथ--मोक्ष॒तत्त्व|का निरूपण यद्यपि पहिले कर आये हैं 
तथापि यहाँ पुनः उसका लक्षण क्रम-प्राप्त होनेके कारण किया जाता 
है। वह माक्ष भांव और द्रव्यके भेदसे दो प्रकारका कहा 
गया हे+ ! 

# सब्वस्स कम्मणो जो खयहेदू श्रप्पणों हु परिणामों । 
गणेयो स माव-मोक्खों दव्व-विमोक्खो य कम्म-पुधभावों ॥/-द्रव्यसं ० ३७ 
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भावाथं--मोक्ष” के दो भेद हैं--( १ ) भावमोक्ष और (२) 
द्रव्यमोक्ष । इनका स्वरूप स्वयं प्रन्थकार आगे कहते हैं। 

भावमोक्षका खरूप-- 

सर्वोत्कृष्टविशुद्धिवों धमती क्ृत्स्नकर्मलयहेतुः । 
ज्ेयः स भाव-मोत्तः कमंत्यजा विशुद्धिरथ च स्थाव॥१४॥ 
अथ--सब कमोके क्षय( नाश )को करनेवाली ओर स्वयं 

कमविनाशसे होनेवाली सम्यग्जानविशिष्ट--अनन्तज्ञानस्वरूप 
आत्माकी परमोद्च विशुद्धि--पृण निर्मेलताकों भावमोक्ष जानना 
चाहिये | 

भावाथ--भावमोक्ष दो प्रकारका है--(+) अपर-भाव-मोक्त 
ओर (०) पर-भाव-मोक्ष । 

/, अपर-भाव-माक्त--नज्ञानावरण, दशनावरणा,मोहनीय और 
अन्तराय इन चार धातिया कर्मेके क्षयस तेरहवे और चौदहने 
गुणम्थानवर्ती सयोगकेवली ओर अयोगकेवली-जिनके आत्मामें 
जो विशुद्धि--निर्मेलता होती है उस अपरभावमोक्ष कहते हैं। 
ओर यह ही विशुद्धि सम्पूणा कर्मोके ज्षयमें कारण होती 
हे । 

२. पर-भाव-मोक्ष-अधातिया--वेदनीय, आयु. नाम और 
गोत्र इन चार--कर्मोके भी नाश हो जानपर आत्मामे जो सर्वोच्च 
विशुद्धि-- पूण निमेलता-सिद्ध अवस्था प्राप्त होती है उस 
पर-भाव-मोक्ष कहते हैं। यद्यपि अरहंत ओर सिद्ध भगवानके 
अनन्तज्ञतादि समान होनेसे आत्म-निर्मेलता भी एक जेसी 
है तथापि चार कर्मों और आठकर्मोके ताशकी अपेक्षासे उस 
निर्मेलतामें औपाधिक भेद है । 
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द्रव्यमोक्षका खरूप-- 
परमसमाधि-बलादिह बोधावरणादि-सकलकमांणि । 
चिदृशेभ्यों भिन्नीमवन्ति स द्रव्यमोत्ष हह गीतः ॥१६॥ 
अथ--उत्कृष्ट समाधि--शुक्रध्यानफे बलसे ज्ञानावरण आदि 

समस्त कर्मोका आत्मासे सबंधा एथक होना--अलग होजाना 
द्रव्यमोक्त कहा गया है | 

भावाथ--इस द्रव्यमोक्षके भी दो भेद हैं-(१) अपर-द्रव्य-मोक्त 
ओर (२) पर-द्रव्य-माक्त | ज्ञानावरण आदि चार घातिया कर्मोंका 

त्मासे छटना अपर-द्रव्य-मोक्त है और घातिया तथा अघातिया 
आएठों ही कर्मोका आत्मासे अलग होना पर-द्रव्य-माक्त हे | यह 
दोनों ही तरहका मोक्ष उत्कृष्टसमाधि-शुक्कध्यानसे ग्राप्त होता है । 
मोक्ष अजर है। अमर है। किसो प्रकारकी वहाँ बाधा नहीं है । 
सब दुखोंसे रहित हे!। चिदानन्दस्बरूप हे। परमसुख ओर 
शान्तिमय है। पृण है। मुमुक्तु भव्यात्माओं द्वारा सदा आराधन 
ओर प्राप्त करने याग्य है । 

निजरा ओर मोक्षमें भेद-- 
देशेने हे ७ (७७ २ 

केन गलेत्कमंविशुद्धिश्र देशतः सेह | 
स्यान्निजरा पदार्थों मो्षस्तो सवंतो द्रयोगिदिति#॥॥१७॥ 
अथे--णक देश कर्मोका भड़ना और एक देश विशुद्धि-- 

दे कै ३ ९ 

निमलताका होना निजेरा है तथा सवदेश कर्मोका नाश होना 
ओर सम्पूण विशुद्धि हाना मोक्ष है । यही इन दोनोंमें भेद हे | 

| जन्मजरामयमरणः शोकंदःखभयंश्र परिमिक्तम । 
निव।णु शुद्धसुख निःश्रेयसमिप्यते नित्यम ॥-रज्करण्ड श्रा० १३१ 

है हा % कं: 

# 'द्वयोभिरिति! मुद्रितपतो पाठः | 
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भुंय्यजीब ओर पापजोवोंका कथन-- 

शुभभावयेक्ना ये जीगाः पुएयं मवन्‍्त्यभेदात्ते । 
संक़ शें! पाएं तदृद्रव्यं द्वितीयं च पॉद्गलिकम्‌ ॥१८॥ 

अथ--जा जीब शुभ परिणामवाल हैं वे अभदविवत्तासे 
पुण्य हैं--पुण्य-जीब हैं और जो संक्लशसे युक्त हैं वे पाप हैं--- 
पाप-जीव हैं; किन्तु पुण्य ओर पाप ये दोनों पुद्रलकम हैं । 

भावाथ--जिन कर्मोके उदयसे जीवॉको सुखदासी इहष्ट 
सामग्री प्राप्त हा उन कर्मोकों 'पुए्य”/ कम कहते हैं और जिन 
कर्मोके उदयसे दुःखंदायी अनिष्ट सामग्री प्राप्त हो उन कर्मोका 

ध्यापं कम कहते हैं। इन दोनों ( पुण्य और पाप ) का जीवके 
साथ सम्बन्ध होनेसे जीव भी अभेददप्टिसे दा तरहके कहे गये 
हैं-- (१) पुण्यजीब और (२) पापज्जीच | जिन जीवबॉके 'पुर्य- 
कर्मों? का सम्बन्ध है वे पुएयजीव हैं ओर जिनके पाप-कर्मों' 
अम्बन्ध है वे पापजीव हैं। 

शाख्रसमाप्रि और शाखाध्यनका फल-- 

ये जीवाः परमात्मबोधपटवः शास्त्र त्विदं निमले 
नाम्नाधध्यात्म-पयाज-भानु कथित द्रव्यादिलिड्न स्फूटम। 
जानन्ति प्रभितेश्र शब्दबलता यो वाउ5थंतः श्रद्धया 

ते सदृदृश्युता भवन्ति नियमात्मम्वान्तमोहाः स्वतः ॥१ ६॥ 

थ--जा भव्यजीव परमात्माके बोध करनेमें निपुण होते 

हुए इस “अभ्यात्मकमलमातेण्डो नामक निमल अध्यात्म-मन्थका 

जिसमें द्रव्यादि पदार्थोका विशद बणन किया गया है, प्रत्यक्षादि 

अमाणोंसे तथा शब्द और अ्रथके साथ श्रद्धापृषंक जानते हैं 
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बिचार करते हैं--पढ़ते पढ़ाते और सुनते सुनाते हैं--वे नियमसे 
मोह--तस्त्वशज्ञानविषयक्रान्तिसि रहित होकर सम्यर्दशेनका 
लाभ करते हँं--सम्यग्दष्टि होते हैं । 

भावाथें--इस पद्मयके द्वारा शास्नज्ञानका फल--सम्यक्त्वका 
लाभ मुख्यरूपसे बताया ही गया है। साथमें सम्यग्ज्ञान श्रोर 
सम्यक्चारित्रका लाभ भो सूचित क्ित्रा है; क्‍योंकि एक तो 
सम्यग्दश नके होनेपर सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्र भी यथा- 
चितरूपमें होते ही हैं| दूसरे, शाश्रज्ञानसे अज्ञाननिवृत्ति और 
विषयों में संवेग तथा निर्वेदभाव पेदा होता है। अतः जो भव्यजीब 
इस 'अध्यात्मकमलमातंण्ड' को पढ़ते-पढ़ाते और सुनते-सुनाते हैं 
वे नियमसे रक्नत्रयका लाभ करते हैं और अन्तमें केवलज्ञानको 
प्राप्त करके मोज्नको पाते हैं । 

प्रन्थकारका अन्तिम निवेदन-- 

अर्थाश्राद्यसानवजेतनवाः मिद्धा! खवय॑ परानत-- 
स्तल्नक्मप्रतिपादकाथ शब्दा निष्पन्मरपाः किल | 

( 6 ५ ०. 

भो ? विज्ञा: ? परमाथतः कृतिरियं शब्दाथयोश्र स्वतो 
नव्यं क्राव्यम्िदं कृत न विदृषा तद्राजमल्लेन हि ॥ २० ॥ 

इति श्रीमदध्यात्मकमलमातेण्डाभिधाने शास्त्र सप्र-तत्व-नव-पदाथ- 
प्रतिपादकश्नतुथः परिच्छेद: । 

इति अध्यात्मकमलमातण्ड: समाप्रः | 

' अथे--पढ़ारथ अनादि और अनन्त हैं और वे स्वयं प्रमाणसे 
सिद्ध हैं | उनके स्वरूप-प्रतिपादक शठ्द भी खयं निष्पन्न हैं-- 
सिद्ध हैं। है बुधवरो । वस्तुतः यह अन्थ शब्द और अथेकी ही 
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कृति--रचना है, मुझ परिडत राजमल्लन स्वयं यह कोई नया 
काव्य नहीं रचा--नूतन रचना नहीं की | 

भावाथ--श्रीमत्परिडत राजमल्लजी ग्रन्थ पूर्ण करते हुए कहते 
हैं कि यह 'अध्यात्म-कमल-मातरड” नामक शास्त्र शब्द और 
अथ की रचना है और यह शब्द अथ अनादि तथा अनन्त हैं-- 
खय॑ सिद्ध हैं--अर्थात्‌ पहिले से ही मौजूद थे | अतः मैंने काई 
नई रचना नहीं की--मैं उनका संयाजकमात्र हूँ#॥। इस प्रकार 
अपनी लघुता प्रकट करते हैं ओर इतना गंभीर महान्‌ प्रन्थ रचकर 
भी अपनी निरभिमानतावृत्ति का सूचित करते हैं। इतिशम । 

इस प्रकार श्री 'अ्रध्यात्मममलमातंड' नामक शास्त्रमें सप्त-तत्व श्रीर नव- 
पदार्थॉका वर्शुन करनेवाला चौथा परिच्छेद पूर्ण हुआ | 
इस तरह हिन्दीमाषानुवादसहित भ्रध्यात्मम्मलमातंण्ड 

सम्पूर्ण हुआ | 

२३॥४८, 

बन ५--+५++७५५२.०------- नकली नन-नन-++_++- ०००. ५  'अक. लॉन> बनती न ननप जन-म ++. “»2८>»०__- नम नी न तन.“ न» जन मनममऊभमभा 

#इसी भावकों श्रीमदमृतचन्द्राचायने, जो प्रस्तुत प्रन्थ-रचयिताके 

पूववर्ती हैं, अपने तत्त्वाथंसारकी समाप्तिके अन्तमें निम्न प्रकार प्रकट 
किया है।-- 

वर्णाः पदानां कत्तारों वाक्यानां तु पदावक्लिः। 
वाक्यानि चास्य शाख्रस्थ कतू णि न पुनवंयम्‌ ॥ 



परिशिष्ट 
[ पृष्ठ ३४, पंक्ति १० के आगेका क्रम-प्राप्त निम्न पद्म ओर उसका 

अनुवाद छुपनेसे रह गया है| अतः उसे यहाँ दिया जाता है। | 
व्ययका स्वरूप-- 

सति कारणे यथास्व्॑ द्रव्यावस्थान्तरे हि साति नियमाव्‌। 
पूर्वावस्थाविगमो विगमश्रेतीह लक्षितो न सतः ॥ १८॥ 
अथ--यथायोग्य ( बहिरज्ञ और अन्तरड्ग ) कारणोंके होने 

ओर द्रव्यकी उत्तर अबस्थाके उत्पाद होनेपर नियमसे पूर्व अब- 
सथाका नाश होना विगम--अ्र्थात्‌ व्यय कहा गया है । सत्त्‌ 
(द्रव्य) का व्यय नहीं होता । 

भावाथ--जिस प्रकार तुरी, बेमादि पटकारणोंके हानपर 
ओर पटके उत्पन्न होनेपर जो तन्तुरूप अवस्थाका विनाश होता 
है बह उसका विगम कहलाता है उसी प्रकार उपादान और 
निमित्त कारणोंके मिलनेपर द्र॒व्यकी उत्तर अवस्थाके उत्पाद- 
पूजक पू् अवस्थाका त्याग होना बिगम है ' 

शुद्धि-पत्र 
पृष्ठ पंक्ति अशुद्ध शुद्ध 
६ ध क्षायायशमिक क्षञायोपशमिक 

२५ १७ बन्‍्धान्तगंतपुण्य॑ बन्धान्तगत॑ पुण्य 
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श्छ १५ ह्ानित्या- हनित्या- 
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